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निवेदन 


असत्‌ से सत्‌ को ओर, तमस से ज्योति की ओर, मृत्यु से अमृतत्व की ओर 
की यात्रा है अभ्पारोह। यही दै चेतना का आरोहण । जो प्रक्रिया अवरोहण की 
पराज़मुखीन गति से त्राण दिलाकर अभ्यारोहण रूपी आरोहण की ओर अभिमुखीन 
करती है, वही है जप। जप की स्थिति प्रत्येक मनुष्य के लिये आवश्यक है। उसमें 
वक्रता, जिक्षता तथा विषमता के कारण असत्‌, तमस तथा मृत्यु की निरानन्दमयी 
वेगवती गति का संचार होने लगता है, परन्तु जय का प्रारम्भ करते ही क्रमश: उसकी 
ऋजु-सुषम तथा नि:ःसंशय गति आनन्द रूपी परम सम्पदा के उत्स की ओर अग्रसर 
होने लगती है । आनन्द ही विश्व का हृदय तथा आत्मा है । वह सिन्धघुरूप होने के 
साथ ही विन्दुरूप भी है। जो आनन्द अन्त: उन्मेष के समय अपनी अणुरूपता एवं 
घनरूपता के कारण बिन्दु है, वही बहि: उन्मेष के साथ-प्ताथ विशाल सृष्टि विस्तार 
में हो जाता है सिन्घुरूप । 

आनन्द की बिन्दुरूपत्ता ही अन्तजंगत्‌ में चिदाकाश है और वाह्यम जगतु में 
भूताकाश के परपार अक्षरात्मा व्योम में शाइवत स्पन्दत के आधाररूप ऊँकार में वह 
हो जाती है सिन्धुरूप । उसकी सिन्धुरूपता ही निखिल प्रपंच के उदय तथा अवसान 
का कारण है। अतः नियम यह है कि अन्तर्जंगत्‌ में जप साधना के रणन्‌ के आनन्द 
से सराबोर होकर जप रूपी अन्तहों मकृत साधक को इस अक्षरात्मा महाव्योम की 
सिन्धु रूपता में भी निमज्जत करना होगा । अर्थात्‌ जप के “अणुतो अणीयान' रूप 
के साथ ही साथ उसके “महतो महीयान” विराट आयाम में भी अविश्वान्त सन्‍्तरण 
करना होगा । स्वचेतना के साथ-साथ विराट चेतना में भी जप के' रणन का वरण 
करना होगा । तभी जप का यथाथे पर्यंवत्तान हो सकेगा ! अन्त्जंगत्‌ में जप साधन 
है आहृति, बहिजंगत्‌ में ( विराट में ) महतो महीयान में जप साधना है आहुति 
अथवा समपंण । पहले आहृत्ति, तब आहुति । इन दोनों अतियों में सावलील विहार 
कर सकने पर जप साधना का पर्यवसान होता है परमाक्षर में । यह साधना समस्त 
अपूर्णता तथा अभाव की परिपुरक है । जप्य नाम ही अघटन को घटित कराने वाली 
प्रणी शक्ति का साक्षात्कार कराने वाला विवस्वान्‌ है । 


यद्यपि शान्‍्त सिन्धु तो वीचि विक्षोभ शुन्य है, तथापि वातप्रहत्‌ होते ही उसमें 
बीचिभंग जनित चांचल्य का आभास प्राप्त हो जाता है । यही है साधना की उन्समि- 
षित स्थिति । अर्थात्‌ जो हृतप्रदेश आत्मचेतना पर आच्छन्न जाडव से स्तब्ध था; 
अब वह जागरित हो उठा ! यही है जप जनित प्रबोधंन द्वारा मग्त चेतना की 





( ४ ) 


जागृति । जप ही आदिम तप: है। इसी के द्वारा आदि सजेक ब्रह्मा मधुकटभ द्वारा 
आक्रान्त होने पर शब्याशायी विष्णु का प्रबोधन करते हैं। वे इस प्रकार जप रूपी 
तप: द्वारा अन्त: मग्न विराट के जागरणोत्सव को सम्पन्न करते हैं। जप रूपी तप: 
ही विव्वानुस्यूत सत्य है । यह सर्वत्र निष्ठित तथा सर्वेत्र०ग है। समस्त सृष्टि-स्थिति- 
निलय मूल मे स्थित आनन्दरूपी रहस्यमय आवेग के संदेश को देने वाला भी यही 
है । जप तो यज्ञ भी है, गीतोक्त अधियज्ञ ! यही है विश्वसृष्टिकर्त्ता आदिम पुरुष का 
स्वकीय लीलाछउन्द ! यह देश-धर्म-सम्प्रदाय, मतवांद आदि की परिसीमा से मुक्त 


सावेजनीन तथा सार्वभौम साधना है और यही है 'जपसूत्रम्‌” ग्रंथ का संदेश । ? 


गुरुपुणिमा, १९९३ ई० एस० एन० खण्डेलवाल 


बी, ३१[३२ लंका, वाराणसी 





१. इस संदर्भ में यह स्मरण रखना होगा कि जपसूत्रम्‌ की साधना परिकल्पना 
पूर्णतः कृपायुक्त कमें पर आधारित है। परन्तु महामहोपाध्याय डा० पं० गोपी 
नाथ कविराज महोदय ने अखण्ड महायोग के जिस साधनापथ का साक्षात्कार 
किया था, उसको गति क्ृपायुक्त कम से भी उन्नत तथा उध्वेंस्तरीय है । वह ऐसा 
पथ है जहाँ सब कुछ के साथ कृपा का भी विसर्जन कर देना पड़ता है। उस 
महापथ पर साधक गुरुक्ृपा, मातृकृपा का भी विसर्जन करते हुये नितान्‍्त 
सम्ब लहीन; एकाकी है । यह साधनधारा शैवदशनोक्त शांभवोपाय से भी अत्यन्त 
उन्नतस्तरीय है, जब कि जपसूत्रोक्त साधनधारा आणव एवं श्ाक्त उपाय के ही 
अन्तर्गत है। कृपा की स्थिति तक ही कर्म है, परन्तु कृपारहित कर्म तो कर्मे- 
पदवाच्य होकर भी कर्म नहीं है। वहाँ कर्म की परिणति हो जाती है स्वभाव 
में | इसे ही शैवदशंन में 'निरुपाय कहा गया हें । 
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जपसूत्रम्‌ 
( चतुर्थ खण्ड ) 














अथ जवचसृजञ्ञम्‌ 


( प्रधान १० सत्र 2 
जन्माद्यस्प यतो जेन पेव च॒ प्रणव: पर: । 
तज्जलानीत्युपासीत जपाक्षरक्रमादिति ॥१॥। 


यस्य देवे _परा भक्तिरित्यपि पेन गुह्मते । 
भकत्या यथा हि जायते ज्ञान जनिनिवर्त्तकम ॥२॥॥ 


१. अब जपसूत्रम के सम्बन्ध में कहा जा रहा है । 
जप शब्द “ज तथा 'प' रूपी अक्षर द्वथ हैं । इन दोनों के तात्पयं को जानना 
आवश्यक है। विश्वभुवन का जन्म जहाँ से हो रहा है, वह मल बीज “ज” अक्षर से 
भकट है और “प” अक्षर के द्वारा परावाक रूप प्रणव का तात्पर्य ध्वनित होता है । 
प्रणव ही जगत के जन्म आदि-का बीज है। अतएवं 'जय' शब्द के द्वारा प्रणव ही 
लक्षित हो रहा है। श्रुति ने यह कहा है कि 'तज्जलानीत्युपासीत्‌” अर्थात्‌ उससे ही 
समस्त विश्व जन्म लेकर उसी में छीन होता जाता है । अतएव एक मात्र उनका ही 
जप के द्वारा आश्रय लेता होगा । इस श्रुतिवचत से 'ज” तथा “प! का पूर्वायरक्रमेण 
आहरण करनते पर जप शब्द की व्युत्यत्ति होती है। गतएव निखिल के जो आश्रय 
हैं, उपासचाक़म द्वारा उततका आश्रय छो । हम जप शब्द के द्वारा इस तात्पयें की 
उपलब्धि करते पु 
श्रुति ने थह भी कहा है 'यस्य देवे पराभक्ति:” । इस वाक्य में से हमें “पं 
अक्षर को लेचा होगा । इस पराभकौ्त के द्वारा जन्ममृत्यु निवत्तेक ज्ञान उत्पन्न हो 
जाता है । अतएवं 'ज' अक्षर की भी हम (इस प्रसंगक्रम से) उपलब्धि कर लेते हैं । 
२. ॥| जपोड्श्यारोहविशेष: ॥॥ 
असतो भेति सन्श्रेग योध्भ्यारोह दइष्पते । 
व्यावृत््य हि परागुदत्ति: प्रत्यग॒व॒त्या स वे जप ॥। 
अभ्यारोह विशेष को जप कहते हैं । 
/हमें असत्‌ से सत्‌ की ओर ले चलो, अन्धकार से ज्योति: मे ले चछो औरु 
मृत्यु से अमृत मे' ले चलो” यह अन्तरात्मा के आवेग से श्रसुत जो प्लार्थवा है और 
जआर्थता का मन्त्र है; इसे ही अभ्यारोह कहते हैं। भभ्यारोह शब्द की व्यूत्तत्ति है 











र्‌ प्र न सूत्र 


अभि, अभिमुखी आरोह अथवा आरोहण । अतएव भभ्यारोह शब्द का अर्थ है 
45००४ ० [6 $97 चेतना का आरोहण । कहाँ से 45०थ॥६ अथवा आरोहण ? 
अपने कल्पित, असत्य, तम; एवं मृत्य बन्धत से आरोहण । यह अभ्यपारोह कैसे संघ- 
ठित होता है? जो वृत्ति हमें सत्य, ज्योति तथा आनन्द से परांगमुख्ल करती है, 
उसे पराग॒वृत्ति कहा जाता है। जो वृत्ति हमें उनकी ओर अभिमुखी कर देती है, 
वह है प्रत्यक वत्ति । परागृद्तत्ति को निवारित करके प्रत्यग्‌ दृत्ति को प्रवाहित करने 
वाले को कहते हैं जप । । 
३. व्यावत्तेः समावृत्तिरूप: ।। 
ऋतं सर्त्य मधुच्छन्दो हित्तवा विव्पाजिवृत्तिता । 
निर्वषयाजा सा च निव्यृढ़ाधव्याभि सम्पद्यते यया ॥। 
व्यावृति से जिसके द्वारा समावृत्ति होती है, वही जप है । 
ऋतछन्द:; सत्यछन्द: तथा मधुछन्द: से जो भ्रंश अथवा च्यूति है, उसे 
व्याजबृत्तिता कहते हैं। एक प्रकार से यह है छन्‍्दच्युति के कारण वक्रता अथवा 
विषमता (पशक्षााणाए एप्एथापा6) । इस वक्रता के कारण ऋत्‌ से अद्ृत्‌; सत्य 
से असत्य तथा मधु (आनन्द) से विष अथवा निरानन्द में वृत्ति होती है। यही 
व्यावृत्ति। समादृत्ति का रूप हमने उपोद्घात में विशेष रूप से देखा है। समावृत्ति के 
द्वारा व्याज अथवा वक्रता-विषमता विदृरित होती है और निर्व्यूढ़ तथा स्वंदा संशय 
विहीनता प्राप्त होती है। अतएवं अवक्रता, अविषमता तथा असन्दिग्धता ही सर्गी 
_चृत्ति का रूप है। श्रुति ने जिस अभिसम्पन्नता का वर्णन किया है, समादृत्ति 
द्वारा स्वरूप के साथ उसी प्रकार की अभिसम्पन्तता संभव है । आत्मस्वरूप ही १ 
सम्पदा है। इस परम सम्पद की ओर अभितः, अभिमुखी (70एथ्य१5) ऋतु, ठुप॥, 
'निसंशय जो गति है, उसे समावृत्ति कहते है। ऋतु-सत्य एवं मधु रूपी त्रिविध् छ्न्द 
के आश्रयण से यह यात्रा सफल हो जाती है। लक्ष्य में सफल गति होने पर समा“ 
चुत्ति होती है और लक्ष्य में विफल अथवा व्यर्थ गति (विपरीत गति) 398५ छाणा 
: होने पर व्यादृत्ति होती है। इस प्रकार समावृत्ति रूप होना ही जप है । 
४. बाधाविरहवत्तित्वमृतन्त्वम्‌ ॥ 
देशजन्या कालजन्या छनन्‍्दोजन्या व वस्तुजा। 
बाधा चतुर्विधा ज्ञेयाब्वरोधप्रतिरोधने ॥ 
विरोधइच निरोधरच पणिरहावय: श्रुतो। 
एभ्या सुक्‍तारमृत्ति विद्यादेनियंक्ताउचनिऋ तिस्‌ ।। 
बाधाविहीन वृत्ति ही ऋत है । "॥6 २९३] 85 १(०एश7गश०ा, 
| देशनिमित्त, कालनिमित्त, उन्दोनिमित्त तथा वस्तुनिमित्त बाधाये हैं ही द्न्हें 
* यथाक्रमेण अवरोध, प्रतिरोध, विरोध तथा निरोध कहते हैं। ऋग्वेदादि में कुतर/ 
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जपसूत्रम्‌ द ३ 


पणि, अहि, इत्यादि उपाख्यानों में विशज्वसृष्ट में व्याप्त इन चतुविध बाधाओं का 
वर्णन है । इन उपाखर्यानों का प्रणिधान करने से ज्ञात होता है कि कौन-कौन सी 
बाधा को किप्त प्रकार से श्रुति में प्रदशित किया गया है । इन सभी बाधाओं से जो 
मक्त है, उसका नाम है ऋति और उनसे जो यूक्त है, वह है निऋति ॥ 
५, बाधविरहवत्तित्वत्‌ सत्पत्त्वम््‌ ॥॥ 
विकारशच विवत्तेर्च परिवत्तंश्च नास्तिता । 
सद्सद्भाव इत्पेवमन्यथासावपञठचकम्‌ ॥। 
अवच्छेदपरिच्छेरी विच्छेदश्च ततः प्रुनः । 
उच्छेदश्च प्रतिच्छेद इति बोधेडपि पञचधा ॥८॥ 
विकाराचन्ययाभावा विच्छेदादि निमित्तका: । 
तेषामप्रतियोगित््वं सत्पत््वेन. व्यवस्थितम्‌ ॥ 


किसी वस्तु के स्वरूप का अन्यथाभाव पांच प्रकार से होता है; जैसे विकार 
विवत्तं, परिवत्तं, नास्तिता तथा सदूसदूभाव | वस्तु के अन्यथाभाव रूप जो बाध 
होता है, उसे पंच प्रकार का कहा गया है, यथा अवच्छेद, परिच्छेद, विच्छेद, उच्छेद, 
: एवं प्रतिच्छेद । पहले जिन विकार, विवत्तं प्रभति अन्यधाभाव का उल्लेख किया 
गया है, वे क्रमश: विच्छेदादि पंच बाध निमित्त के ही कारण प्रकट होते हैं । 
विकारादि पंच अन्यथाभाव का, विच्छेदादि पंच बाध का जो अप्रतियोगी है, उनका 
विषयीभूत नहीं है, वही सत्य कहलाता हुआ व्यवस्थित सा है । अतः सत्य ऐसी एक 
वस्तु है जिपमें विकार, विवत्तं, परिवत्ते नहीं है, और जो अवच्छेद, परिच्छेद 
विच्छेदादि बाध द्वारा बाधित नहीं होता । 


[ अव ० अवधा रण में अत३ तत्वत: । परि >>परित: ०7 06 80748०6 अतएवं 
अतत्त्वत: । वि०विशेषेण ॥ २०४७7 40 8 0864 3$080 07 7008 किप्ती 
विशेष अवस्था अथवा धर्म के सम्बन्ध में । उत्‌ ७5 उध्वे भश्ाएं०क्याए ० 7.0०ाह्टाप- 
(799 छेद अत: निषेध अथवा निगेशन (०82007) । प्रति >>तियेंक्‌ (स00207- 
(ए एका5ए७75९)० ), छेद ०570 $९०४०॥ | ] 


६. व्याजविध्नवि रहवृत्तित्वत्‌ छन्दस्तवम्‌ ॥ 
ऋतस्वभावनिष्ठा या श्व्‌ द्धूला सुत्रमञ्जता । 

तस्यां स्थितायाम्रृति: स्पादाज्जंवं हि तथा स्थिति: ॥ 
स्वाभाविक हि सत्यस्थानन्त्यं यज ज्ञानभात्वरम । 
'आनन्दधनतानिष्ठलोलाकेवल्थमेव च ॥। 

यदत्ते तु सत्या्चाभिष्वंद्धिती परस्परम्‌ | _ 
तयो३5ठन्‍्द स्त्वमायात्यनध्यस्तबाधयोस्तदा ॥ 








_ व्याज तथा विध्न विरहविशिष्ट जो इृत्ति है, वह छनन्‍्द: है । 

: हमने पृववर्ती सूत्रद्यय में यह देखा है कि बाध तथा बाद्ना के निमित्त से जो 
वैध्प्य है, उसका नाम है व्याज और बाध एवं बाधा निमित्त से जो वैगुण्य है उसे 
त्रिघ्न कहते है। छन्दः वह वस्तु है जिसमें इस वैरुप्य तथा वैगरुण्य का अभाव रहता 
है। निखिल विद्व के स्थूल-सूक्ष्म-कारण का मूलीभूत है छनन्‍्दः । श्रुति ने अनेक 
स्थलों पर यह बहुधा कहा है कि छन्द: से ही इस विद्व की सृष्टि होती है । अतः 
इस विश्व का जन्म आदि जहाँ से हो रहा है, उस ब्रह्म का ही एक मौलिक रूप है 
छन्द: । हमने पहले भी ऋतं एवं सत्य रूपी दो तत्त्वों का परिचय प्राप्त किया है । 
जो .जगत्‌ कारण की गति है, वही है जगत्‌, किन्तु जगतुकारा की जो जगत्‌ को 
ओर अभिमुखीन गति है, क्या वह अन्ध, उच्छूद्वल एवं असमड्जत गति है ? ऐसी - 
स्थिति में तो अंपरूप विश्वरचना की उत्तत्ति ही नहीं हो सकती थी ! किसी प्रकार 
से भी यह अपूर्व महाइचर्य रचना अंध आकस्मिकता ( 8॥7090 ०॥४७7०९ ) से उत्पन्न 
नहीं हो सकती थी । अतः यह स्मरण रखना ही होगा कि सुसमंजस और. सुख्यंखल 
गति ही ऋत का स्वभावनिष्ठ धर्म है । हु 


इस शूंखला में स्थित किसी घटित घटना को हम “ऋति' कहते हैं । इस 
प्रकार की स्थिति को ऋजु कहते हैं । किम्बहुना मूल कारण के दृष्टिकेन्द्र पर विश्व . 
का सब कुछ इसी ऋत्‌ पंथ का अनुसरण करते हुये चलता है । हमारी अभिज्ञता में 
जो भ्रंश, च्यूति और इनके कारण से घटित हो रही वक्रता विषमता परिलक्षित 
होती है, वे मुल् वास्तविक चित्र में नहीं है । हमारी सीमाबद्ध दुष्ट में मूल वास्तव 
चित्र समृह जितनें भी और जिस अंश में भी प्रकाशित हो रहे है, उनमें ही यह सब 
विषमता और वक्रतापूर्ण अनुभव का प्रकाशन हो रहा है। अतः पूर्णज्ञान में अनवद्य 
छन्दोमय यंह विश्व वास्तव में स्वरूप. में ही विद्यमान रहता है! इस विश्वमहासंगीत 
में बेसुरा तंथा बेताल कुछ भी नहीं है। इस विश्व के अटत में जो भीषण तथा रुद्र 
हैं; उन महानंटराज का नटन हँसरूपी भगवान के भुवनरूप में अकुण्ठरूपेण संचारित 
है ! पूर्णशान में विश्व के ऋत के पंथ में नित्य ऋजु स्थिति है भअपूर्णज्ञान में 
इसका व्यतिक्रम रहता है। कहीं तो छन्द: है और कहीं वह परिलक्षित नहीं हो 


रहा है! छन्‍्द को भी ( कहीं-कहीं ) खण्डितरूपेण देखा जाता है; हैंग जड़ 
छन्‍्द समूहों को .एक अखण्ड छन्द में समन्वित नहीं कर पाते : हमारी बुद्धि. 
इस अखण्ड समन्‍्वयी छन्द: का निरन्तर अस्वेषण करती रहती है। बुद्धि लक्ष्य की 

ओर जितना ही अग्रसर होती है, वह किसी न किसी सामंजस्य सूत्र केद्वारा वन 


विष्त को, बैरुप्य-वैगुण्प को समाधित करती चलती है। विज्ञान तथा प्रज्ञात में यही 
गति है! | | 


प्रधान सूत्र । 


























जपसूत्रम ५ 


हम अपने व्यावहारिक ज्ञान में जो भी गतिरूप देखते हैं ( जैसे सूर्य के चारों 
ओर किसी ग्रह की गति ), उसके संदर्भ में यह प्रशनन॒ उत्यित होता है कि उस गति 
का निरतिशय एवं यथार्थ रूप क्या है ? हम जो नेत्रों द्वारा देखते हैं, यन्त्रों के द्वारा 
उससे अधिक तथा अन्यरूपेण परिलक्षित होता है। इस प्रक्रार देखने में भी तार- 
तम्प है । अत: यह प्रइन उठता है कि गति का यथार्थ रूप क्‍या है? किम्बहुना, एक 
मात्र अकुंण्ठित पूर्णज्ञान में यह यथार्थेतम रूप प्रतिभात होता है । यह यथार्थतम रूप 


अपर्ण स्तरों में एक सीमा तक आदत, कुण्ठित तथा विक्ृत सा रहता है । 


प्‌र्णज्ञान में गति का विच्छिन्न ( 750]4/०0 ) भाव है, यह विचार अपूर्ण 
स्थिति में मन में नहीं उठता ग्रहनक्षत्रादि की गति से प्रारम्भ करके क्षुद्र इलेक्ट्राव 
प्रोट्ठान की गति पर्यन्‍्त सब कुछ एक अखण्ड विराट गति में, महाच्छन्द के अच्छेद्य 
बंधन में बद्ध से रहते हैं ! 

पृथक करके देखने पर वे अयथार्थ हो जाते हैं। अतः जो ऋत है, वह अन्त 
हो जाता है। यह भी स्मरण रखना होगा कि छन्द की श्युंखला एक श्यृंखल 
कदापि नहीं है । इसका बन्धन भी 'नागपाश' जैसा नहीं है। छंद का बंधन ०८» छंद 
में नियत अन्वितत्त्वा। पुनइच, ऋत्‌ के पथ को ऋणजु पंथ कहते हैं। यह ऋणजुत्त्व 
ज्यामिति का ऋजुत्त्व नहीं है। इस ऋणजुत्त्व का तात्पयं है 'छांदोग्य अथवा छंदोगत्त्व 
(.एर्णाणणं।॥ 0" ००7००7०५॥०6 ) । छंद का जो स्वाभाविक निजस्व रूप है 
उसमें कुछ भी ठेढ़ामेढ़ा न होने पर ऋजुता रहती है । पक्षांतर से वक्ता का अर्थ 
मात्र ज्यामितिक वक्ता ०प्राएप्रा8 ही नहीं है, अछंदोगत्त्व होना ही वक्ता ( पा- 
धरक्चाग्राणाए ट्पाएक्ंप्रा० ) है। इसी प्रकार से हमें सुषमता और विषमता को भी 
जानना होगा । जो सुषमता ज्यामितिक तल क्षेत्र आदि के कारण है, वह मूल छंदो 
गत्त्व का एक विशिष्ट उदाहरण ही है। मूल छंदोगत्त्व है परम विशारदी बुद्धि की 
अपनी बोधरूपता । वह बोध ही सत्य विश्व ु 

अब यह विचार करना होगा कि सत्य का स्वरूप क्या है ? गति के दृष्टि- 
कोण से देखने पर जो ऋत है, वस्तु के दृष्टिकोण से वही है सत्य । हम अपने व्या- 
वहारिक ज्ञान में किसी भी वस्तु का एक विशिष्ट रूप देखते हैं । हमारी इन्द्रियों के 
'कमरा में वस्तु की जो छवि आ रहो है, मन उसे अपने विविध संरूकारों द्वारा 
]700ए००9 करके हमारे सम्मुख उपस्थित कर देता है। वस्तु का स्वरूप चाहे जो 
कुछ क्‍यों न हो, जब हमारा कमरा अलग-अलग है, तब वस्तु का स्वरूप भी सबके 
लिये एक जैसा नहीं हो सकता । और विभिन्न जीवों की तो बात ही अलग है ५ जतब्र 
एक ही वस्तु के अनेक चित्र सम्मुख आते हैं, . तब किस चित्र को वस्तु की यथार्थे 
छवि कहा जा सकेगा ? विज्ञान तो वस्तु की प्रकृत छवि को सम्मुख लाने का प्रयत्त 
कर रहा है । वह बहुत दूर तक अग्रसर हुआ अवश्य है,. यह नि:संदिग्ध है। इसका 





के द प्रधान सूत्र 


परिणाम यह है कि अब चारों ओर स्थित यह विश्व क्रमशः हमारे सम्मुख 
जड़ विश्व के स्थान पर दाक्तिर्प धारण करने लगा है। विद्वशक्ति की क्रीड़ा में 
हम एक समन्वयी छंद का भी संधान प्राप्त कर रहे है। वह है सांख्यच्छंद: 8॥- 
व्ाधां८ प्रधा709. अत: विज्ञान भी सत्य की ओर अग्रसर हो रहा है । इतने 
पर भी चरम सत्य अत्यन्त दूर है। जिस सत्य को हम वत्तंमान में गणित की समी - 
करण शूंखला द्वारा बाँधने की चेष्टा कर रहे हैं, क्या वह शक्ति कोई प्राणहीन, चेत- 
न्यहीन वस्तु है ? यह स्पष्ट विदित होता है कि समष्टि अथवा व्यष्टिरूप जो वस्तु 
हल्लेखा ( 848० एथ४०॥ ) है, और जो वस्तु हृत्‌ अथवा आत्मा ( 8280 
785९7०९ ) है, उन दोनों में से किसी को भी हमने अभी तक अ्राप्त नहीं किया है । 
अतएव ऋत के समान सत्य भी हमारे बोध का आदर्श भौर लक्ष्य ( धात॑ क्षात 6- 
०४] ) मात्र है। अव्यक्तस्वभाव, नियति, असत्‌ (शून्य), काल, यदृच्छा (०97०6) 
किवा सवंत्र सर्ववित्‌ पुरुष एवं तदिच्छा, इन सब में से किसी न किसी को जगत्‌ के 
मूल में स्थित मान भी लिया, किन्तु जगत्‌ का हृत्‌ अथवा हल्लेखा क्या प्राप्त हो 
सकी ? यदि मिला भी तो कौन मिला ? 


... फिर भी हमारे इसी बोध में ही सत्य की प्रतिष्ठा है। समस्त प्रश्न, संशय, 
विकल्पादि विषयीभूत हो सकते है, केवल मात्र साक्षादपरोक्ष (भान) को छोड़ देने 


पर । यह भान है निर्व्यढ़ रूप से ( पा0णा0ध/078॥9 ) अष्ति तथा भाति | यही 
. है 7४० । इसमें स्वयं सत्यमिथ्या प्रभूति कोई भी प्रइन उत्यित ही नहीं हो सकते । 


रज्जु-सर्पादि ( जहाँ रस्सी में सर्पंभान होता है ) में भी इसके भान स्वरूप 
में कोई संशय अथवा विकल्प नहीं रह जाता । भातिता के दृष्टिकोण से इसमें अव- 
च्छेद-परिच्छेद भी नहीं रहते । यह अवश्य है कि जो रूप भात ( 97०507(८4 ) 
होता है, उनमें अवच्छेदादि रहता ही है । समग्र अखण्ड स्वयं “अव्यवहायं' अनिरुक्त 
है । इस भानरूपी पटभूमिका में ही विचित्र विश्व प्रपंचित होता है एक आदि अन्त- 
हीन चलचित्र के रूप में । अतएव इस बोध के ही द्वारा सत्य को जानना होगा। 
भान एवं बोध में विशेष करके इस 'समझ” को समझना ही होगा। यद्यपि भान 
अनिरुक्त है, 8080८4 है, तथापि उसे “बोध” संज्ञा तब प्रदान की जाती है, जब॑ 
उसे किसी न किसी निरुक्ति ( ०४४४४०७ ) द्वारा बुद्धिग्राह्ममिव ( 38 7 श०० 
[.0802), 77%॥:806 ) करने की चेष्टा होती है। सत्य भी भानरूप तथा बोध 
रूप है। अनिरुक्त की निरुक्ति करने का प्रयत्त होते ही तटस्थादि भेद भी आवश्यक 
से हो जाते हैं । यह होता है बुद्धि के किसी न किसी सूत्र का आश्रय लेकर । एक 
प्रकार से साक्षात्‌ परोक्ष ( &]0802] &050प्रा० 78०६ ) का स्वरूप लक्षण हुआ 
-अस्तिकतमत्त्व अथवा गरिष्ठ नैकटिकत्त्व 005९5 905आ9]6 धए[ए#०ग्रागरक्षांणा ), 
अन्यथा अलक्षण की लक्ष्यतावच्छेदकता ही नहीं है । 


जपसूुत्रम ( 


श्रुति ने सत्य ज्ञानमनन्तं! स्वरूपलक्षण अंकित किया है। जिसमें अवच्छेद 
परिच्छेदादि नहीं हैं, जो किसी प्रकार के अभाव का विषय नहीं है, वह है अनन्त । 
इस प्रकार से सत्य है अनन्तज्ञान | क्‍यों ? हमारा जो बोध-भान ( ऋछएछ7श०९७ 85 
६0० ) है, क्‍या वही भातिता अथवा प्रकाशमानरूपेण अनन्तज्ञान नहीं है? उस ज्ञान 
के विषय विशेष ( 778०-४९८४००, ०0००४-००४7० ) में अवच्छेदादि अवश्य रहते 
है । किन्तु निविशेष अस्तिता-भातिता-मात्ररूप में वह सब नहीं है । इसके आदि- 
मध्य-अन्त के सम्बन्ध में भी कल्पना कर सकना सम्भव नहीं है। जो समग्र तथा 
अखण्ड रूप से प्रमाण योग्य तथा निवंचन योग्य (एश्रागराट80]6 76 ए7००/0०40०) 
नहीं है, उसका जिस बोध के द्वारा असाकल्य ( अंशतः खण्डश: ) निवंचन होता है, 
उसके प्रमाताबोध ( २८रएां०्ज़्था 78०४ ) गांशाबों शंण०्ण़ तथा २े०एांं०छ के भेद 
को धारणा में, स्मृति में रखना ही होगा । बोधविश्व तथा विश्वबोध एक नहीं है । 


यद्यपि अस्तिभातिता अथवा सत्‌ एवं प्रकाशमात्रता रूप में कोई भी 
परिच्छेद नहीं हैं, तथापि 'मेरा” रूपी बोध धान में एंक कार्पण्य (प॥रश० पतायां- 
णाकायाए ) तथा कुण्ठा (आक्ा। 70०70 9]) रहती ही है। 'हव्‌ एवं हल्लेखा' 
( व्यष्टि तथा समष्टि ), 'मेरा” प्रभृति आस्तिभातिता में “अस्ति एवं भाति” क्‍या 
है ? इसमें निश्चयत: एक अवगुण्ठक ( एशं! ) रहता है। यह अवगुण्ठक भी अनिवे- 
चनीय ( 77500४0]6 ) है । केवल अवगुण्ठक ही नहीं है, अवमरशक ( 80685 90- 
श0ं०] ) भी है। फलतः हमारा बोधभान एक विशिष्ट आकार प्रकार का बोध 
विश्व ( 6 पगाएश5९ एी फऋएशांशा०6 जात & शांएशा ए९शि०१०० 5एशंथां) ) है । 
यह “विश्व (बोधविश्व) ऋत एवं सत्यस्वरूप का एक व्यावहारिक प्रतिच्छेद ( ?(- 
80708) ०7058-56८0॥07 ) है। इस प्रतिच्छेद में हुत्‌ और हल्लेखा का हृच्छंद: प्राप्त 
नहीं हो रहा है। अथच प्राप्त करने का प्रयास चर रहा है। जिस मार्ग से यह प्राप्त 
हो जाता है. (जैसे विद्या, श्रद्धा-उपनिषद्‌ मार्ग से), वही समावृत्ति है। पदार्थ विज्ञान 
इसकी बहिरंग, अपूर्ण साधना है। जप एवं उपासना को अन्तरंग साधना कहते हैं + 
समावृत्ति समापन में विश्व का जो हृत्‌ अथवा आत्मा है, वह आनन्द के 
अतिरिक्त अन्य कुछ भी नहीं है। आनंद के रूपद्वय हैं सिन्धुरूप (आकाश एवं नाद) 
तथा विन्दु (धन) रूप । धन अथवा विन्दुरूप से भी वह ॒सिन्धु ही है। विन्दु रूप से 
भी स्वरूपत: जो अमेय है, वह मेय नहीं होता । वह केवलरात्र सम्भाव्य-निखिल- 
क्रियोत्पत्ति-साम-योजित हो जाता है। विदुरूप में देश-काल-कारणताजन्य निरुक्ति 
नहीं है, विन्दु स्वयं निष्कल है; कितु अनंत कलनवृत्तित्ता अथवा कला सम्भाव्य- 
सम्भावन-सामथ्येरूप है। धनरूपता ही निखिल अभिव्यक्ति की मूलीभूता बीजरूपता- 
. (ह्वीं) है। यह है परम तथा अवम्‌ रूपी द्विविध केन्द्राश्रयिणी। यह द्विविध 
केन्द्राश्रयिता है। ( नैष्कल्य' की साकल्य दृष्टि से ! 





प्रधान सूत्र 


जिसमें कछा ( 459८० अथवा श्थ्वातंब! ) नहीं है, वह है नैष्कल्य | कलना , 
बृत्तित्ता द्वारा इसमें जब कला स्फुरित होने लगती है, तब यही है साकल्य । परम 


क्षर्द्राश्रथिणी आनंदघनरूपता ही परमेद्त्रर ( <&कार की ) “बह स्याम्‌ प्रजायेय रूपी 
सृष्टिबीज काम (क्लीं) है। अवम केन्द्र विन्दु अवगु 
रहता है। परमेंदवर का लीला कीवल्य ( श्रीं, ऐं 
67 9]99 ) ही अवम्‌ सकल के 
को भी छिपा लेता है। इतने पर भी वह कहीं भी, यहाँ तक कि जड़ परमाणु में भी 
बाधित नहीं होता । चतुष्पात्‌ सत्य सर्वत्र ही अनुप्रविष्ट सा स्थित है। अतएवं सत्य 
की दृष्टि से जैसे विश्व का हृत्‌ आनन्द है, उसी प्रकार हल्लेखा भी लीलाकैवल्य 
: श्रसूत ही है। वह है भ्रकारता युक्त आनन्द का उल्लास-विलास । किसी-किसी सूत्र में 

आनन्द की उल्लसित-विलसित-अलसित अवस्थाओं का वर्णन किया गया है । मऊ 
सकें” की अनिरुषित तथापि निरुपणयोग संस्था । उसका अब ( 5ए०-तीचे ) है 
अअवम! । और पर ( ४पछश ० ४979 «« उध्व में ) है परम । 


अतएव सत्य अर्थात्‌ :-- 

(१) बनंत अकुण्ठ ज्ञान 

(२) अपरिसीम-अपरिमेय आनंद 

(३) आनंद की विदुधनरूपता 

(४) लीला कंवल्य 

(५) अनिरुक्त-निष्कल की निरुक्त-सकलूरूपेण 

( कलाविशिष्ठ ) अभिव्यक्ति । 

यह अभिव्यक्ति “अतात्त्विक! भर्थाव्‌ देश कालादि द्वारा तत्त्वतः भन्तरित 
(]7स्‍/2]९९०८९०, 970००९०) होकर अमनिरुक्त-निष्कल, निरुक्त-सकल नहीं हो पाती । 
एक है भबोधवग्राह्म ( अबुद्धिग्राह्म-8०8०8। ), इंसरा है बोधवग्नाह्म ( बुद्धिग्राह्म 
ठशांल्त ) । ' 

श्रुति में 'ऋतच्च सत्यच्च' अर्थात्‌ ऋत्‌ तथा सत्य को (च कार द्वय द्वारा ) 
परस्परत: अभिष्वज्धिरूपेण वरणित किया है। नवम सूत्र की कारिका में यही अभिष- 


५ वज़् आलोचित किया जा रहा है । आसंग (व्यासज्भ) / अनुष्वड्भ, प्रतिष्वज् इत्यादि | 
' हूप भी प्रदर्शित किये गये हैं। 'स्वज्ञ” धातु आलिंगन अर्थयुक्त है। फलूत: ऋतु तथा... 
सत्य अन्योन्सज्भी ( रा(७0666 ) हो जाते हें । अर्थात्‌ ऋत केवल ऋजु, सुषम _ 


खूंखला मात्र ( 7.09 ) नहीं है। वह है अनंत ज्ञान-आनंद-छीला कैवल्य का निज 
. अंभिव्यक्तिरूप ( ०छा 3080]प९ 778770०894007 ) और उस स्थिति में सत्य भी 
अनंत ज्ञानादिलक्षण वस्तुमात्र नहीं है। ( एक 803९ (प्रां७ ०0780005 5प्0#0706 





ए०ठक अवमर्षक के द्वारा अवच्छिन्न- 
) ( एपाल प्रालि|ढारत ह6ैणवीणा 
र्द्र में अपने कैवल्य लक्षण को खो कर 'लीला' स्वरूप. 





जपसूत्रम्‌ द द क्‍ हू 


ही नहीं है )। वह एक “अमप्तान-पानदा' परम स्वतःस्फ्त्ते ( 52/066९०फांप्र८१ ) ! 
घारा ( 8$ 5९६ 9&6/९८०ाा।९१ 97008६55 7685प्राो8/९006558 [0 78९४ 5&फ ९ए०0!- 
४078 7768507०., ) इस प्रकार से ऋत तथा सत्य की जो परस्परत: अमित: स्वरूप- 
मानता है, वही है स्वभावच्छेद । अथवा स्वच्छंद: हृच्छंद: ! बाधा अथवा बाघ के द्वारा 
स्वभावत: अनध्यस्त, अनाक्रानत ऋत्‌ एवं सत्य का परस्पर अभिष्वद्भुजनक जो 
स्वच्छेद:ः है, उसमें व्याज एवं विध्न के लिये कोई स्थान ही नहीं है। एतद्विपरीत 
अवम दृष्टि से स्वजमानता (अर्थात्‌ सत्य का अपना ऋत्‌ और ऋत्‌ का अपना सत्य- 
यह अविनाभाव) के बभित: ( एणाइ्हापथा(, 00770]0(8 ०0776570709706 ) 
न होने पर “हुच्छंद:” अवगुंठितादि विपर्यय में पतित हो जाता है । इसका परिणाम 
यह होता है कि विश्व जाडय (अचेतन जड़ रूपता), विश्वताड्य ( 09॥॥6 0०87० 
6७०ायांपांधा ) इत्यादि अहच्छंद: (जिससे अरिच्छंद 5त्पन्न होता है) एवं वेरुप्य- 
बैगुण्यादि आक्षेपित होते है । 

७. बाधबाधाजन्यवे एप्पं व्याजः ।॥॥ 

अशापभबल्ररविश्व॒ शा इति व्याजो भवेस्त्रिधा । 

च्युत्यपन्हुतिविच्युति संज्ञाभिरुच्यतेडपि सः ॥। जप 

अशेन व्यभिचारित्त्वं सामान्यतः प्रसज्यते । 

अपेन चापनीतत्त्व॑ वेपरीत्त्यं पुनविता ॥॥ 

साकल्पेनांशतो वापि द्विधा व्याप्तिभवेत्रिषु ॥। 

शभ्रश:ः सांसिद्धिको ज्ञेयः प्रमाणेस्पपादितः । 

सांकल्पिकस्तु संकल्पाद्‌ वैकल्पिको विकल्पवान्‌ । 

आभासिकश्च जानोह्याकस्मिक इति पत्चधा ॥ 

बाध तथा बाधा का निमित्त रूप जो वेरुप्य है, उसे व्याज कहते हैं । 


(व्योज नर प्र क्षावआणाए ट्पाएशऑपा6) 


पूर्वसूछ्न की व्याख्या करते समय यह देखा गया है कि ऋटत एवं सत्य के पर- 
स्परत्त: अन्वित न होने पर ही अन्ध जगत्‌ृ--बद्ध जगत्‌ आदि रूप से जगत्‌ में वेरुप्य 
उपस्थित होने लगता है | ऐशी स्थिति में एकरूप जगतु स्थिति न होकर, वहाँ द्विरप 
अथवा बहुरूप जगत्‌ स्थिति होने लगती है । इसी को 7प७ अथवा शेप प्रं- 
४०:४७ कहा जाता है । जैसे यह विश्व यथाथथंतः छन्दोबद्ध रूप से चल रहा है, अथवा 
इसमें कहीं छन्‍्द का अभाव है, क्‍या यह 'िक्ाप्रा6 मात्र (४08 और .99छ का 
मिश्रण है, जिप शक्ति के द्वारा जगत चालित हो रहा है, क्‍या वह शक्ति देवशकित 
है अथवा असुर शक्ति है, किवा उभय शक्ति है? जगत्‌ के मूल में जो इन्द्र है, 
क्या वह मैत्र इन्द्र (20०० व०क्षा। वए४॥५9) है अथवा वैर इन्द्र ( 7080079व्राए 
एपथ४५ ) है ! हे 


१०... प्रधान सुत्र 


इस प्रकार की अनेक आशंकार्यें उपस्थित होती हैं। ऋत्‌ एवं सत्य का जो 
पारस्परिक अविनाभाव सम्बन्ध है, हमारे विश्वबोध में उत्तका भ्रंश प्रभृति लक्षित 


होने पर ही इन समस्त आशंकाओं की सम्भावना उत्थयित होने लगती है । जिन भ्रंश्व 


आदि के कारण यशथ्र्थत: विरूपता परिलक्षित होती है, उसे व्याज कहा जाता है । 
“आवि:” का जो “वि! है, अर्थात्‌ ऋत्‌ एवं सत्य की जो विश्वतोन्मुश्लीनता है, अर्थात्‌ 
विश्वाकार में जो आविर्भाव है, उसे आवृत्त करके अन्य आकार अथवा रूप में जो 
जात होता है, वही व्याज है। अर्थात्‌ वि+आ +ऊज । ऋत एवं सत्य दुष्टि से जो 
रज्जु है, वही व्याज दृष्टि के कारण सर्पंछपेण परिलक्षित होने लगती है। पहले 
चतुर्थ एवं पंचम सूत्रों में बाध एवं बाधा का वर्णन किया जा चुका है । उनके नि5ित्त 


से ही इस प्रकार का आवरण एवं विक्षेप होने लगता है। भ्रंश, अपभ्रंश-विश्रंश 


(च्युति), तथा अपन्हुति-विच्युति रूपी व्याज-त्रय ( प्राधध7707५ (पा५४प7७ ) 
की विवेचना प्रयोज्य है । 

इनमें से भ्रंश का तात्पयें सामान्यतः: व्यभिचारित्त्त ( 72०947॥प78, 20९ए9- 
0०, 75००७०४००) है । अपभ्रंश के द्वारा यथार्थ रत अपनीत होता है (२४84(४07 
० एरपणांग47०7) | विश्रंश द्वारा वेपरीत्य (ट०ण्रााक्षाए 0 0०7789००५) 
द्योतित होता है । इन त्रिविध स्थलों में यह प्रश्व उत्यित होता है कि जो व्यभिचार 
अथवा व्यतिक्रम परिदृष्ट हुआ, उसकी व्याप्ति कितनी है ? क्‍या यथार्थ रूप समगप्रतः 
अथवा अंशत: व्यभिचार को प्राप्त हो गया ? श्रंश अथवा च्युति के सम्बन्ध में इस 
प्रकार की साकल्य व्याप्ति एवं अंशतः व्याप्ति प्रत्येक क्षेत्र में चिन्तनयोग्य विन्दु है । 
अंशत: देखने का प्रयत्न करने पर भ्रृंश अथवा च्यूति पंचधा है, जैसे सांसिद्धिक-- 
सांकल्पिक--वैकल्पिक--आभासिक तथा आकस्मिक । 

हमारे व्यावहारिक (अत: भआपेक्षिक) प्रमाणों के द्वारा जो भ्रंशा अथवा च्युति 
उपपादित (सिद्ध) हो रही है, उसे कहते हैं सांसिद्धिक। जैपते स्थान एवं स्पेस की 
वक्ता, आलोक आदि के विकिरण में युगपत्‌ रेणुरूप तथा उमिरूप, अणु के आभ्य- 
न्तर में ऋणात्मक तड़िदणु (80८7०7) की गति स्थिति की अनियतता (0७०- 


 पर8०9७), रेडियम जातीय पदार्थ के अणु समूह में से कुछ में अदुष्टवशात्‌ विकि- 


रण और कुछ अणुओं में निष्चेष्ता, आलोकरश्मि वेग के एवं शक्तिकणिका के 
मान (पुप्थए्ा की) अक्षरता (८०४०५) इत्यादि । प्राणिविज्ञान, मनोविज्ञान 
तथा अन्य क्षेत्रों में भी इस प्रकार के “व्याज' का दृष्टान्त मिला है और मिल रहा 
'है। पहले विज्ञान आदि ने जिसे प्रमाण सिद्ध माना था, उनमें से अनेक वत्तंमान में 
व्यर्थ सिद्ध हो चुके हैं | वत्तेमान में जिसे सिद्ध प्रमाण” माना जा रहा है, वे भविष्य 
में असिद्ध भी हो सकते हैं । (र्ण ज्ञानार्थ जो निर्व्यढ़ प्रमाण है, उसकी परिभाषा है 
वेद । जो निरव्यूंढ प्रमाण द्वारा सिद्ध है, उसके असिद्ध होने की आशंका नहीं रहती । 


ञ्-म्ल्थ 
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वह॒ तब “व्याज” नहीं हो सकता । ऐसी स्थिति प्रें वह बाघ-बाधा-विरहविशिष्ट 
“ऋतचच सत्यच्' है । अब भ्रंश अथवा च्युति तत्त्वतः नहीं है । वहाँ छन्‍्द: भी स्वरूप 
में अचल-प्रतिष्ठ है। हम भी व्यावहारिक ज्ञान अथवा विज्ञान में छन्‍्द के आपातं 
भ्रंश समृह को बृहृत्तर छन्द:ः के द्वारा हटाने के लिये चेष्टा कर रहे हैं। जेसे किसी 
ज्योतिष्क के गतिवत्म में अतर्क्रित च्युति अथवा वक्रता.। रुृक्ष्य तथा आदर्श हुआ 
“ऋतं बृहत्‌ तथा सत्यं महत्‌' । 


सांकल्पिक अर्थात्‌ संकल्पं अथवा इच्छा द्वारा भ्रृंश अथवा च्युति घटित 
होना । परीक्षण स्थल में यही भ्रंश हो सकता है। जैसे एक लट्टू घूम रहा है, उसे 
उंगली द्वारा किचित ढकेला गया । क्‍या देखा ? “इन्द्रशत्रु मन्त्र का जिस सर्वर में 
उच्चारण कर रहा था, स्वर वरिवत्तित करने पर यह देखा कि क्या इसमें शक्ति 
अथवा फल का कोई व्यतिक्रम हो रहा है अथवा नहीं । इसके अतिरिक्त यह भी 
विवेच्य है कि. जीव की इच्छा से जीव के यन्त्र (ठ27) के निजस्व गतिच्छन्द: में 
कोई परिवत्तंन (शक्ति के मान अथवा दिक में) हो रहा है अथवा नहीं । यदि ऐपा 
परिवत्तंन आदि घटित हो रहा है, उस स्थिति में क्या वह वस्तुतः व्याज है अथवा 
वह बृहत्तर ऋत का ही अनुगत है ? अतः सांकल्पिक के क्षेत्र में भी ऋत का आनु- 
गत्य हो रहा है अथवा उसके अभाव है, यह विचारणीय है । 


वेकल्पिक अर्थात्‌ जिसमें विकल्प, प्रदन अथवा संशय है | जैसे क्या विवृद्धिशील _ 
(विवद्धिषु) विश्व ( झिफ्धावांगर प्रांए&56 ) प्रमाणित है, अथवा प्रतीयमात 
मात्र है ? किसी जपक्रिया के सम्बन्ध में जो शिष्टजन सम्मत फलश्रुति है, उसमें भी 
व्यतिक्रम परिलक्षित होता है। यह व्यतिक्रम वस्तुत: घटित हुआ, अथवा घटित 
नहीं हुआ, किवा घटित होने पर वह वस्तुतः व्यतिक्रम है या व्यतिक्रम नहीं है ! 
अतः वैकल्पिक के क्षेत्र में ऐसा द्विविध संशय और द्विविध प्रहइत उठता प्रासंगिक 
ही है। 


आभासिक तो भ्रंश अथवा व्यतिक्रम आभास मात्र है। भ्रान्ति अथवा 
प्रमाद के कारण अनुक्रम में भी व्यतिक्रम बुद्धि हो जाती है। जैसे जल में 
अद्धेनिमज्जित एक ऋजुदण्ड (डण्डा) भी वक्रवत्‌ परिलक्षित होने लगता है। उदय 
तथा अस्त के समय (विशेषत: समुद्रवक्ष से उदय एवं अस्तकाल में) सूर्य बड़ा परि- 
लक्षित होता है । व्याज एक प्रकार से भाण, कपठ, छल है । इस स्थल में भी द्विविध 
प्रइन उत्यित होते हैं, जैसे वस्तुत: भ्रान्ति हो रही है, उत्तका क्या रूप है ? (०778 
लांगा ० 6797क०7 छहाा0) । 


आकस्मिक भर्थात्‌ हमारे व्यावहारिक विश्वत्रोध में सम्भाव्यता (श/0080- 
॥9)नामक एक वस्तु रहती है । व्यष्टि रूप से (00[ए079]ए) प्रत्येक घटना इसी के 








वर प्रधान सूत्र 


नियमानुसार (87 893 ० 970787/ं!9) घटित होती प्रतीत होती है। समष्टिरूपेण 
( ० 6 4एश७४8९ ) निश्चित (०९८ांथ्ा॥ ) प्रतीत होने पर भी दुष्टान्तरूपेण 
एगला० पभ्रट079 ० 235८5 का चिन्तन करो । हम जिसे निरूपित अथवा 
निरूपणीय विश्व समझते हैं, क्या वह मूलतः: (88209५9) सम्भावग्यजगत्‌ (8805- 
पंथ प्रा|ंएछ७5७) मात्र है ? यदि ऐसा है, तब उम्र स्थिति में यह प्रइन उत्थित होता 
है कि क्या सम्भाव्यता केवल उश्युृंखलता है, अन्ध विचार है ? मानों कुछ नहीं रहने 
वाली स्थिति से 'कुछ है! का अनुभव हो रहा है ? एश0रणावां॥ फंड क्या 07- 
शां78) ०॥३०5$ है ? क्‍या एसा॥रणिठंभ टब्क्रांग्राए के मूल में छावगाा0णवाीत। 7.4 ए- 
0897९55 है ? नहीं, वह तो नहीं है । सम्भाव्यता (?20090[79 एप्शालां०) स्व 
नियम ( अर्थात्‌ अपने नियमों से अनुवर्त्ती रूप में ) द्वारा विश्व के आदि-मध्य तथा 
अन्त के घटनापुंजों को झलकाती रहती है । पूर्ण उद्भट तथा आकस्मिक रूप से कुछ 
भी घटित नहीं होता । संख्याविज्ञान के मुलसूत्र तथा समीकरण समूह संभाव्यता के 
क्षेत्र में पर्णतः अविद्यमान नहीं रहते । 

सम्भाव्यता की उमिभंगिमा (20040॥0 9७५०७) भी किसी घटना की 
संभाव्यता की मात्रा के निरूपण के लिये अवश्यमेव आलोच्य एवं विवेच्य है। जैपे 
_वायुतरंग के समय वायुकणपुंज में स्थानिक घनता और स्थानिक विरलता परिलक्षित 
होती है, उसी प्रकार से संभाव्य तरंगों में भी कहीं गाढ़ता और कहीं विरल्ता की 
' कल्पना हो सकती है । यदि कोई घटना गाढ़ अंश में है, उस स्थिति में उसके घटित 
होने की सम्भावना तुलनात्मक रूपेण न घटित होने की स्थिति की अपेक्षा अधिक है । 
घनता के केन्द्र से सान्नचिध्य रहने पर ऐसा होना एक प्रकार से निश्चित सा है। जो 
सम्भाव्यता का पूर्णांगचित्र (कम्पछीट कवे) है, वह अवश्यमेव पूर्णज्ञान में ही व्यव- 
स्थित है। हमारे चालू ज्ञान के आकस्मिक ( 4००ंत७।४9| ), विज्ञान के सम्भावित 
(977००9७०), प्रज्ञान के निश्चितआ्राय (०७४वा। ०7 &॥7083 50), इन सब कुछ 
को इस चित्र के साथ मिलाकर देखना, जाँचना होगा । जो हमारे चालू ज्ञान का 
: ब्याज है, उसे विज्ञान द्योधित कर देता है। विज्ञान के व्याज का शोधन करता है 
_ प्रज्ञान तथा पूर्ण ज्ञान. ह 
८. बाध बाधाजन्यवेगुण्यं विध्न: ॥। 

उरुजितोज्वलोत्कर्षे सीमा यत्र निरूपिता । 

बेगुण्पहानि: सिध्येत तन्नेव विध्नवाधनम्‌ ॥। 

गुणात्‌ संजायते विध्चर्चछचपलचडचलात्‌ । 

स्तब्धास्तमितधर्नाच्च गुणात्‌ स्तिमितताभृत: ॥ 

उर्वादीनां चलादीनां स्तन्धादीनाच सडद्धारात्‌ । 

वेगुण्यं बहुधा जातं॑ विष्नोधरचाषि तज्जनि: ॥। 
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उपमहेद्चापमर्दों विसदंशचापि विक्रिया: । 
परस्परानुपातित्वे गुणानामसमञझ्जसा: ।! 
अनुपात: स विज्ञेयो निविघ्नश्चसमठजस: | 
उर्वादीनां समृत्कर्ष य एवं संहतक्रियः ॥ 
देशिक: कालिकश्चापि वास्त वच्छान्दसों पुन: । 
इति विघ्नानां चत्वारों व्यूहावाप्पासते गणा: !॥ 
यन्तेण देशिकं विध्न सन्त्रेण कालिक तथा । । 
तन्त्रेण छान्‍न्दस नश्येदन्त्रेण वास्तवञुच यत्‌ ।! 
यन्त्र तन्त्रऊुच बुध्यस्व विद्यारूपं विशेषतः । 
श्रद्धाष्पं हि मन्त्रच्च चान्त्रमुपनिषद्धि या ॥। 
त्रिवेणीसद्भसे तासां किया प्रणवरूपिणी । 
स विघ्नपारिपरोण: स्नातनिष्णात एव यः॥। : 
धनु्पन्त्रपिषुमन्त्रे तच्त्र सनन्‍्धानपाटवर्म्‌ । 
यदन्तस्थं पुनर्चान्त्रे तल्‍लक्ष्यं परमुच्यते ॥। 
त्रिपुरं निपुरं हित्त्वा नादनूपुरत्तिक्वण । 
नि:श्रेषणीं समारूह्य निःश्नेपत्तपदं ब्रज ((२७॥। 
बाघ एवं बाधा जनित वैगण्य को विध्न कहा जाता है, 


( विघ्त ++ प्रा477079 (०एए०5 ) 


इस देश के शास्त्र में सत्व, रजः तथा तमः रूपी गरुणत्रथ का उल्लेख है 

इसमें सत्त्व का लक्षण है जो प्रर्या अथवा प्रकाशधर्मी है। मैसगिक समस्त वस्तुओं 
में इन तीन गुणों का अनुपात रहता है। यह अनुपात स्थिर नहीं है। उप्तको 
व्याप्ति वधित हो जाती है । वह उजित होता है और उसकी उज्वलता ओर प्रकाश- 
धर्मिता की अभिवृद्धि होने लगती है। इससे यह स्पष्ट होता है कि पदार्थ की यथार्थ- 
रूपेण अभिव्यक्ति में अथवा उसके प्रकाश के पथ में जितने भी अन्तराय थे, वे क्रमशः 
विदूरित होने लगे । इसे कहते हैं. पदार्थ के गुण अथवा धर्म का उत्कषं ! अब प्रदत 
उत्थित होता है कि प्रकाश के उत्कर्ष की सीमा कहाँ है? अर्थात्‌ कितना उत्क्े 
होने पर हम कह सकेंगे कि वस्तु का यथार्थ प्रकाश हुआ है ? जो उत्कषे की परा- 
काष्ठा अथवा अन्तिम सीमा है; वहाँ पर वेगुण्य पूर्णत: तिरोहित हो जाता है, अतः 
वहीं विष्नरूपी अन्तराय सवंथा घाधित हो जाता है । 


यहां यह ज्ञातव्य है कि सत्वगुण ही अकेला नहीं,है। साथ में रजोगुण भी है। 
उसका धर्म है प्रवृत्ति । रजोगुण है चल, चपल, चंचल स्वभाव । इससे उत्पन्न होते 
हैं घोरबृत्ति विध्त अथवा अन्तराय । अतएव वैगुण्य घटित होने छगता है। इन दोनों 
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के अतिरिक्त जड़स्वभाव तमोगुण भी है। इस तमोगुण के द्वारा वस्तु में स्तब्ध, 
स्तिमित तथा अस्तमितरूपी त्रिविध शढ़वृत्ति वैगुण्य का प्रतिफलन होने लगता है । 


उरुस्वभाव, चपलस्वभाव तथा गुरुस्वभाव रूप त्रिविध ग्रुणों के पारस्परिक 
मिश्रण से और समस्त के अनुपात वैचित््य के कारण वेग्रुण्य अनेक प्रकार का होता 
है और इसी कारण विघ्नराशि भी अनेक प्रकार से समुद्भूत होने लगती है । 


गुणत्रय के पारस्वरिक मिश्रण में असमजञ्जसता ( डिसहारमोनी ) रहने पर 
संघात के कारण विक्रिया परिलक्षित होती है। यदि गुण समूह के पारस्परिक अनु- 
पात से समंजसता ( घध्या079 ) रक्षित होती है, उस स्थिति में संघातफल 
में विक्रिया का लेदा भी नहीं रह सकता । किस अनुपात में समंजसता है; किसमें 
है, इसे ऋत एवं सत्य के आलोकसूत्रों में ( ॥,6878 ॥ं&:६ में ) निरूपित करना 
पड़ता है । स्वच्छ तथा प्रकाश स्वभाव सत्वग्रुण का पोषण ओर प्रभुत्व होने पर इस 
अत्यावश्यक आलोकसुत्र को सहजता से करायत्त किया जा सकता है। पक्षान्तरेण 
रज: एवं तम: का प्राधान्य रहने पर चांचल्य तथा मालिन्य के कारण हम इस 
आलोकसूत्र को खो बैठते हैं। असमंजस अनुपात के कारण जो विक्रिया उपस्थित होती 
है, उसे उपमर्दे, अपमर्द तथा विमर्द रूपी श्रेणीत्रय में विभक्त किया जा सकता है । 
“उप! अथवा समीप स्थिति के कारण जो मर्द है वह है उपमर्द । अप” अथवा अप- 
'नीत करके अथवा हटाकर जो मर्द है; वह है अपमर्ह । 'वि” अथवा विरुद्ध एवं विप- 
“रीत करके जो मर्द है, वह है विमद । ” 

[ चल “5 नियतगति ( (०ग्रांग्रप0५$ ) दिगदेश-वस्तु-छन्द: में। चपल ++ 

अनियतगति ( 705०णाप्राप्र075 ) । चंचल “पूर्वोक्त दोनों के मिश्रण के कारण 
अब्यवस्थित ( पराट्ाटाढथां। ) । इस प्रकार से घोषबृत्ति त्रिविध है ( ए0०परापएण$ 
छ्््ाजांगा, 0क्‍80णगवराप्र०प्ड5 क्पालाीणा, हाल ल्‍परातलाींणा । इनमें से अन्तिम 
दोनों में घोषरूपता की प्रबलता है। चल है मौलिक ( 89»० )। इसी के आधार 
'पर अन्य दोनों ( चपल-चंचल ) संभावित होते हैं। अतएव इन्हें शून्य कर देने पर 
घोर ही अघोर हो जाता है। इस शुन्यसाधन को जपकम तथा योगप्ताधन कहते हैं । 
-महानाद एवं महाविन्दु को शुन्यता की सीमा कहा जाता है । 


स्तब्ध >> वेगवान अथच प्रतिहत ( 47608600, ॥२९७79705506 07 8प७6- 
7635९6 ए्राठ्माशाएय )। स्तिमित >>» उपक्षीयमाण वेग ( २९१प८९९ ग्राण्राशा- 
5प्रा ) । अस्तमित >> पक्षी णवेग ( 7१९४०ए९०९ प्राठ्पराशाप्रा। ) 4. बहिविश्व में जड़ 
शक्ति की अवस्थिति-परिस्थिति में, प्राण तथा मन के सर्वविध व्यापार में ( आवेग- 
'संस्कारादि के पारस्परिक संघात में ) इन त्रिविध मूढ़ब्ृत्तियों को नियतरूप से उदा- 
#हूत किया जा सकता है। दिगदेश-काल-वस्तु-छन्दः प्रभूति सभी इस मूढ़दत्ति के 
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द्वारा आक्रान्त अथवा आक्रम्य हैं। तीनों प्रकार में स्तब्ध ही मौलिक हैं। इसका 
झन्यीकरण होता है पूर्ण प्रतिपक्षभावन के द्वारा। “भावन' अर्थात्‌ भावना मात्र ही 
नहीं है। उद्भावन *> 4०प०)। ०९०07. प्रतिपक्ष ग् प्रतियोगी -+ (१0प7रॉश3०ांगा । 
उस उर्जित तथा उज्वल प्रणव की “उ' कार मात्रा के द्वारा उपलक्षित 
इन तीन गुणों का समुत्क्षे होने पर यह विदित हो जाता है कि पदार्थ की यथार्थ 
स्वरूपख्याति हो रही है। इसे कहते हैं प्रर्या। यह है सत्त्वगुण परिणाम । किन्तु इस 
परिणाम के होने में रजः एवं तमोग्रुण की सहयोगिता होना आवश्यक है। रज: है 
चल एवं प्रद्धत्तिधर्मी ! इसके अभाव में प्रकृति के सभी व्यापार अचल हो जाते हैं । 
अतएव इसके साथ में न रहने पर सत्वगुण का प्ररूयारूप परिणाम सम्भव नहीं 
होता । पुनरच, तमोगुण भी साथ रहना आवश्यक है । तमोग्रुण का धर्म है स्थिति । 
इस गुण का पूर्ण अभाव होने पर कुछ भी स्थिर सा नहीं रह सकता । वह . 
विरोधी प्रतिपक्ष को भी रोक नहीं सकता। अतएवं यह परिलक्षित होता है कि 
सत्वगुण की प्रधानता वाले स्थल में भी वहां पर अनुगतरूप से अन्य दो गुण विद्य- 
मान रहते हैं। अब यह प्रशत उत्थित होता है कि 'अनुगत होना तथा सहकारी 
होना, इसका तात्पयं क्‍या है ? जो गुणनत्रय का पास्परिक अनुपात है, वह अनुपात 
जब एक विज्ञलेष सामंजसरूप धारण करता है; तब गरुणसमूह संहतक्रिय होते हैं। अतः 
उसके द्वारा उर, उजित तथा उज्वल रूपी धर्मत्रय का निविध्त समुत्कर्ष घटित होने 
रूगता है। गुणत्रय के अनुपात में असमंजसता के कारण यदि वे इस उद्देश्य से संहत- 
क्रिय नहीं होते, तब यह निश्चित है कि परिणाम भी विध्नसंकुल हो गया है । 
इसे दृष्टान्तद्यय से समझने का प्रयत्न करो । रासायनिक संयोग में यह अनु- 
पात नियम विद्येष सामथ्य से युक्त प्रतीत होता है। दो, तीन अथवा उनसे अधिक 
अणुओं के जिस अनुपात मिलन से जो अभीष्ट वस्तु अथवा क्रिया निष्पन्न होती है 
उस अनुपात के व्यतिक्रम से वह निष्पन्न नहीं होती । यहां तक कि उससे विपरीत 
भी हो सकती है। संख्या एवं अनुपात ही वस्तु का स्वरूप है। यही है गुण तथा 
क्रिया का नियामक । मधु एवं छत के एक प्रकार मिश्रण से विषक्रियता हो सकती 
है | अन्य प्रकार के मिश्रण से वही मेघ्य हो जाता है। शरीर के पाचक रसों के जिस... 
अनुपात में मिश्चित एवं नि:सृत होने में. परिपाक क्रिया में अनुकुलता आती है, अन्य 
_ अनुपात द्वारा वह प्रतिकुल भी हो सकती है। विश्व का घटनाक्रम एक 'ऋत' के 
अनसार ही घटित हो रहा है । द 
जिन प्राकृतिक रेडियम जातीय वस्तु का तेजोविकिरण ( अणु के विशीर्णे 
होने के कारण ) नियतरूपेण होता जा रहा है; उसके फलस्वरूप प्रकृति में नृतनः 
प्रकार के पदार्थ समूहों का उद्भव होता रहता है और नियत अपक्षीयमाण ताप की 
समता रक्षा की भी चेष्टा एक परिमाण में रही है। इस प्रकार की समता रक्षा के 
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. फलस्वरूप धरित्री का जीवन एक निर्दिष्ट धारा में अग्रगति का सुयोग प्राप्त करता 
: जा रहा है। रेडियम का तेजोविकिरण स्वतःस्फ्त्ते तथा नियत होने पर भी वह 
/भीषण विप्लवी” नहीं है। प्रकृति का गतिच्छन्द: उसके द्वारा रक्षित होता रहता है। 
किसी-किसी उज्वरू ज्योतिष्क के अणुप्मह ( जैसे सूर्य के ) उमग्र-विप्लवी काण्ड भी 
घटित कराते हैं, किन्तु उसके फलस्वरूप ( कास्मिक रे इत्यादि विकिरण में ) विराट 
विश्व पें शक्ति सामंजस्य ( छि870००९ ० ए०फ़०7 ) क्षुण्ण न होकर रक्षित ही होता 
रहता है | यद्यपि इन सब मृदु तथा उम्र विधान के कारण संभवत: विश्व में जरा” 
आ रही है ( शा07099 0०7 प्रांए्थषइ्क रिपापरपड 700०ण7 ), तथापि यह भी ऋत 
के अनुवत्तन में ही हो रहा है । किन्तु हम जब यूरेनियम ( लघुसंस्करण ) अथवा 
अन्य किसी रेडियम जातीय पदार्थ की केन्द्रीण सत्ताशक्ति को प्रचण्ड अभिषातत से चूर्ण 
करके ( 87 #5»07 ) उसकी विपुर घनीभूत शक्ति को मुक्त करने लगते हैं, तब 
( जैसे एटम बम ) एक सर्वध्वंसी प्रलय॒ ताण्डव की सृष्टि क्‍यों होने लगती है ? 


केन्द्रीय सत्ता में ( न्‍्यूक्लियस ) यह शक्ति स्तब्ध होकर पड़ी रहती है। यह 
है तमोगुण का कार्य । किसी-किसी रेडियम अणु में एक निर्दिष्ट वेग और छत्द में. 
जो स्वतोविकिरण होता है, वह ,रज का कार्य है । प्रकृति में तम: एवं रज के अनुपात 
की सुसमंजस रूपेण रक्षा होती है उक्त छन्द: के द्वारा। उक्त छनन्‍्द: प्रकृति के विधान : 
में सत्वगुण का प्रभुत्व रहता है। इस छन्‍्द:ः के शासन द्वारा प्रकृति में केन्द्रोण सत्व 
शक्ति के आय-व्यय का थनुकूछ अनुपात रक्षित होता है। हम 'फिशन' के द्वारा 
आणविक शक्ति के विपुरू व्यूह को विदीर्ण करके इस छनन्‍्द: के शातन का आजकल 
लंघन करते जा रहे हैं। जो शक्ति का अवष्टम्भक है, वह तमोगुण आज हमारे 
द्वारा प्रचण्डरज: आधात से चूर्ण-विचुर्ण किया जा रहा है। पक्षान्तरेण उस्त घोर 
रुद्रशक्ति को अघोर श्ान्‍्त करके आत्मवद्य में करने के लिये आज तक कोई भी 
कौशल प्राप्त नहीं हो सका । ( कौशल “सत्त्व का सूत्र )। इसी दृष्टि से हाईड्रोजन 
बम आदि विवेच्य हैं.। कर. 
प्राण के क्षेत्र में भी विभिन्‍न प्रकार के सिन्थेटिक पाईजन (विष) और 
बैक्टीरिया उसे अपने स्वभाव स्त्रच्छन्दता के कक्ष से च्युत करके इस व्यापक सृष्टि 
में हमारे मारणकर्म का विनियोग कर रहे है। प्रकृति में उतके विकास-पअ्रवृत्ति-स्थिति 
का एक विद्वानुग छन्‍्दः है (जैसे पेन्सिीन प्रभूति एंटीबायोटिक औषधि) । उन्हें 
हम भंगकर रहे हैं । | 
. काम एव क्रोध एप रजोग्रण समुद्भव:” काम तथा क्रोध रजोगुण से 
उद्भूत होते हैं। हमारी प्रकृति में इनका स्थान तथा प्रयोजच है। इतना अबहय है 
कि इनकी प्रयोजनीयता तो है, किन्तु छन्‍्दः के शासन में ही ! इनकी गति-स्थिति- 
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तथा परिवत्तन के रेखाचित्र (०पाए७) को छन्‍्दः के नियम के द्वारा ही नियन्त्रित 
होते रहना भी आवश्यक है । जब ये नियंत्रित हैं, तब मित्र हैं। अन्यथा 'महाशन” 
स्थिति में “महापाप्मा” हैं। घोर वैरी हैं । 


अत: पहले जिस ऋत, सत्य, छन्द का प्रसंग है, उसके शासन का अनुवत्तंन 
ही है मुख्यतः गुणचय का अनुकूल अनुपात, अतुपात समता। यह समता संख्या 
अथवा परिणाम की समता नहीं है । इसके अतिरिक्त जब किसी लक्ष्य अथवा उद्देश्य 
से सम्बन्धित अनुकूछता अथवा प्रतिकूलता का विचार किया जाता है, तब वह है 
“गौण' | जैसे इन्द्र का संहार करना तो स्वभाव का अनुवत्तेन नहीं है, फिर भी कोई 
इसी उद्देश्य से “इन्द्रशत्र! इत्यादि मन्त्रों से हवन करता रहता है । इस क्षेत्र में उसकी 
कार्य प्रिद्धि होगी, यदि इस मंत्र आदि की स्वरादिगत समता (॥[00709778/०7९55) 
रक्षित हो सके, अन्यथा उल्टी उत्पत्ति होगी । गतएवं 'संहतक्रिय' का अर्थ केवल 
मात्र "एक योग” से कार्य करना नहीं है, प्रत्युत्‌ व्यह रूपेण (358 ण8क्ांड०त &००0- 
478 6० 9]97) कार्य करना। ब्यूह अर्थात्‌ कौन उसका केन्द्र है, कौन पृष्ठ है, कौन' 
पारवें है, इत्यादि रूप से शक्ति संस्थान और विन्यास के नियभित रूप (0०77९ 
ए0पा८6) को समझना । 


विध्न समूह को समष्टि के दृष्टिकोणनुसार तीन प्रकार से विवेचित किया 
जा सकता है, यथा ओघ, गण एवं व्यूह । “ओघ'” का अर्थे है साधारणत: समष्ठि । 
गण का अर्थ है दलबद्धरू्पेण समष्टि । व्यूह अर्थात्‌ व्यूहवद्धलूप से (किसी केन्द्र का 
आश्रय लेकर किसी एक कौशल से) समष्टि ।. अन्य प्रकार से देखने |।पर विध्त ४ 
प्रकार का होता है, यथा देशिक-कालिक-छान्दस एवं वास्तव । इन सभी विघ्नों से 
पीड़ित हो जाने पर जो होता है; उसे एक वाक्य में :विध्न सन्दोह” कह 
सकते है । क्‍ 
यन्त्र के द्वारा दैशिक विघ्त नाश करे। मन्त्र द्वारा कालिक विघ्त को नाश 
करे। तन्त्र के द्वारा छान्‍न्दत विध्त और अन्त्र के द्वारा वास्तव विध्न का नांश किया 
जाता है। | 
यन्त्र तथा तनन्‍्त्र को विशेषतः विद्यारूप जानों। मन्त्र को श्रद्धाहप और 
अन्त्र को उपनिषंद्‌ रूप जानों । रा 
यह विद्या श्रद्धा तथा उपनिषद्‌ रूप त्रिवेणी संगम में अथवा इन तीनों के. 
प्रतिनिधि प्रणव में जो स्नान करके चरिताथ हो चुके हैं, वे विध्मपारावार को गोष्पद 
के संमान पार करने में सक्षम हैं । ्ि 
यन्त्र धनु: है। मन्त्र शरः है। तनन्‍त्र है सन्धान पटुता। और अन्‍्त्र अथवा 
अन्त:स्थल में जो वस्तु रहती, उसे परम लक्ष्य जानों । 
२ 
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सत्वादि गुणत्रयरूप अथवा जाग्रदादि अवस्थात्रयरूप जो त्रिपुर है, उसका 
'परिहार करो । अर्थात्‌ उसमें तादात्म्य बुद्धि नहीं रखना चाहिये । निपुर, अर्थात्‌ जो 
अवयवविशिष्ट लिंगशरीर है; उसका इस प्रकार से परिहार करो। नाद-नूपुर- 
'निक्कण-मुखरित जो साधना की सोपानावलि है, उस पर आरोहण करते हुये 


'निःश्रेयस पद को प्राप्त करो । 
९, व्याजविद्धस्थ छद्मत्वम्‌ ॥। 
आःदावृतच्च सत्यन्च तपसोध्यजायत । 
ऋतेन त्वनभिष्वक्तं सत्यं न स्पन्दितु क्षमम्‌ ॥२८।॥। 
स्पन्दाभाबे न चाविष्टव॑ व्योमत्वादिजनि: पुन: । 
असडगे तु बिना सज्भा स्पन्द: प्रसज्यते कुत:॥॥२९।॥ 
स आसजझ्भी हि कामो यः सुकत अथर्वेणे श्षुतः । 
आसडगे सत्यभिष्वद्भधश्चानुषद्भजनिस्तु यः। 
द्वेतं सम्पुटितं यस्मिन है बीजे चणके यथा ॥॥३०॥। 
दकयनिर्वेचनं द्वेत भमिष्वंडगे न वे तथा। 
सायाबीजमिमं विद्धि हरौ स्तो यत्र गर्भितो ॥३१॥। 
नि:स्पन्द: खनिभो हश्च सस्पन्दो रो हि वन्हिवत्‌। 
ईकारेण. समीक्षेते नादबिन्दु विलक्षणों ॥३२॥। 
आदावसज्भमद्ेत मवाद्भमनसगोचरम्‌ । 
बहुस्यासिति कामे त्वसद्भस्यासज्भतागति: ॥३ ३॥। 


कामबीज मेवासडूगं (लीलाबीजविकल्पकम्‌ । 
विद्धि तस्मादभिष्वडू्ग स्ततोश्नुष्बडग इष्यते ॥३४। 
असड॒गे तु न वेधो5स्ति नाप्यासड्गे स्फुटक्रिय: । 
अभिष्वड्ग़े हि वेधस्य प्राप्तावकाशता भवेत ॥३५॥। 
आासडगे जायत आदिद्व न्दस्थत्वं ततोषषि च । 
इन्द्वान्विरोधिका (रात्रि या सर्वाम्नायगोपिता ॥३६॥ 
उदारबृत्तितां प्राप्प चेकेनानयन्‌ निरुष्यते । 
स्वेतररोधभेदाध्थच रोधिकापि भवेद्विधा ॥३७॥ 
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ब्रह्मास्मीति रूुणद्धीमान्‌ बोध: शोकादिविश्वमान । 
चरम वृत्तिताकारो रुन्धे स्वमपि यः सकृत्‌ ॥३८।। 
रोधप्रसक्तिरासडुगाद बोधोड्मिष्वंद्भत: पुनः । 


 रोधो बोधायते क्वापि वेधो याति वि विक्तताम्‌ ॥३९॥। 
व्याजविद्धत्वमापन्ने छन्‍्दों अश्यति वक्रगम। 
रोध्बेधक्षय॑ स्पात्त्‌ धृतवज्ञ्॒तनुच्छदस्‌ ।॥४०!॥ 
वेधमुषिकमन्विष्योरगश्चरूति वक्रग: । 
अहिचच बाघते वहाँ स्कन्दर्छन्दोग वाहन: ॥।४१॥। 

व्याज द्वारा जो विद्ध हे उसे छद्य कहते हैं ॥॥ 


( सजऊुगालांटव! बात प्राल्शाधाो। पिक्राता०एए ) 


व्याज का लक्षण पहले कहा जा चुका है। अब यह समझना है कि उसके 
द्वारा विद्ध होने का तात्पय क्‍या है ? वेद का कथन है कि आदि में तपस्या से ऋत 
एवं सत्य जात हुये हैं। वेद ने ऋत तथा सत्य का उल्लेख करते हुए दो बार “च! 
कार ( ऋतच-सत्यच्च ) का प्रयोग किया है । इस प्रकार के प्रयोग द्वारा यह विदित 
होता है कि मानों ऋत एवं सत्य परस्परत: किसी एक अच्छेद्य बन्धव में आबद्ध हैं। 
जिस प्रकार शिव एवं शक्ति परस्परत: आलिंगन पाशा में बद्ध हैं, उसी स्थिति में 
ऋत्‌--एवं सत्य भी बद्ध हैं। अथच इन पारस्परिक संग को धारणा में नहीं लाया 
जा सकता ओर भाषा से भी इसका वर्णन नहीं किया जा सकता । जो महारहस्य 
हमारो बुद्धि तथा वाक्य के परपार रहता है, उसे हम बुद्धि तथा वाक्य व्यवहार की 
सीमा में किसी न किसी प्रकार से लाना चाहते हैं। अथच, यथाथ्थंतः लाने में अक्षम 
से ही रह जाते हैं । यह प्रयास करने पर कतिपय हरुक्षण, निरुक्ति, प्रतीक तथा संकेत 
का आश्रय लेना पड़ता है । 
यहाँ उपयुक्त 'च! कार द्वय का प्रयोग करके वेद ने ऋत एवं सत्य के पार- 
स्परिक सम्बन्ध के बारे में हमसे कहा है । उसे भी हमें किसी एक प्रतीक अथवा संकेत 
की सहायता से अपनी धारणा में लाना होगा । आदिम वस्तु “न रेमे! अथवा 'भय- 
चकार इस स्थिति में सुख प्राप्त नहीं कर सकी। मानों वह भीत हो गई। 
अतः उसने एक एवं अद्वितीय होने पर भी मिथुन ( दो ) होने की इच्छा किया, 
यही हमें मानना पड़ेगा । तथापि असंग स्थिति में .'संग' कैसे हो सकता है, इसकी 
हम कोई भी निरक्ति प्रस्तुत करने में अक्षम से रह जाते हैं। क्योंकि 'संग” परिल- 
क्षित होने के पश्चात्‌ ही बुद्धि का व्यापार प्रारम्भ हो सकेगा । उससे पहले प्रारम्भ 
नहीं हो सकेगा । ऋत तथा सत्य के इस अनिरुक्त संग को हम “अभिष्व॒ज्भ” सज्ञा 
देते हैं । 


२० | प्रधान सूत्र 


जबतक यह “अभिष्वज्भ नहीं हो जाता, तबतक जो सत्य है, उसमें स्पन्द 
तथा स्पन्दन की संभावना नहीं होती । आनन्दलूहरी स्तव में कहा गया है कि शक्ति 
के अभाव में शिव हिलने-डलने में भी अक्षम रहते हैं। इसी प्रकार ऋत के अभि- 
ष्वद्भ के बिना सत्य में किसी प्रकार का भी स्पन्द सम्भव नहीं हो सकता ॥२८॥ 


स्पन्द से क्या अर्थ घ्वनित होता है ? स्थल भें जिसे स्पन्दन रूप (9780०) 
देखा जा रहा हैं, वह स्पन्दन तथा सृष्टि के पूर्व का स्पन्दन एक प्रकार का नहीं है । 
वाह्य स्पन्दन के लिये देश-काल निमित्त की अपेक्षा रहती है, किन्तु यहाँ जिस मूल 
स्पन्दन का उल्लेख किया जा रहा है, उसमें इनकी अपेक्षा ही नहीं रहती । सत्य 
जब ऋत के संसग्ग से स्पन्दित होता है, तब देश कहां है, काल-निमित्त भी कहां है ? 
अथच; संग कहने पर यह जिज्ञासा होती है, कि संग किसके साथ और किसका ? 
वह “अपर? क्‍या है ? जब एक अद्वितीय आत्मा के अतिरिक्त 'अवर” रूप अन्य कुछ 
भी नहीं है, तब यह निश्चित है कि वह! एक आत्मा ही स्वयं को 'पर' रूप से देखता 
है । यदि हम इसे अपने सामान्‍य अनुभव के दुृष्टान्त द्वारा ही समझना चाहें, तब _ 
. यह कहना पड़ेग्रा कि हमारा जो समग्र बोध है उसे ही हम “मैं” कहते हैं | दूसरे ही 
क्षण वह “मैं? का साक्षी स्वरूप “मैं! होकर हमारा बोध विषय समह को दृश्यरूपेण 
( ००८०६ रूपेण ) अर्थात्‌ “यह दृश्य मैं नहीं हुँ” इस प्रकार से अपने से व्यतिरिक्त 
रूप में अनुभव करने लगता है। यहाँ मानों एक अखण्ड “मैं? स्वयं को भागद्वय में 
विभक्त करके एक /मैं” हो जाता है “साक्षी रूप मे? और दूसरा “मैं! हो जाता है दृश्य 
एवं पर । 

यही है 'मैं' द्वारा अपनी बलि । यही है आदियज्ञ । इस प्रकार से आत्म एवं 
पर रूपी द्वैत का आश्रय लेकर ही विश्व का मूल संग तथा स्पन्दन सम्भव होता है । 
अतः: संग का तात्पय॑ है इस प्रकार का द्वत लक्षण । यहाँ 'लेश” कहा गया है, क्योंकि 
अभी भी अहूं एवं इदं मानो परस्परत: आलिगित ही है, वैसे जैसे चने के बीज के दोनों 
दल. एक ही आवरण में पारस्परिक रूप से मिले रहते हैं। अतः: द्वत है समानाधि- 
करण ।. वह व्यधिकरण कदापि नहीं है। इस प्रकार का संग अथवा द्वेतलेश परिल- 
क्षित होते ही स्पन्द की सम्भावना घटित होती है । पुनरच, जब तक स्पन्दाविर्भाव 
नहीं हो रहा है, तबतक आदिम वस्तु की आवि:, किवा विश्वतोमुख अभिव्यक्ति 
. सम्भव नहीं होती । अतः व्योम, वायु प्रभूति आविर्भाव सम्भव नहीं होता ।:२९॥ 


किसी अनिर्वंचनीय कारण से अथवा रीति से असंग्र का संग नहीं हुआ; 
किन्तु जिस अभिष्वद्ध की चर्चा हम कर चुके हैं, वह क्या संग की आदिम अवस्था 
है ? नहीं, ऐसा नहीं है । यह मानना होगा कि इससे भी पूर्ब एक “आसंज़भ” नामक 
स्थिति है। सुधुष्ति अथवा मूर्च्छा में अज्ञान का भानई होता है। सुषुप्ति में . सुख का 
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भी भान होता है। किन्तु सुषुप्ति की अवस्था में जिसका भान है वह तथा जिम्त में 
भान है वह, दोनों इस प्रकार से जड़ित रहता है कि इन दोनों को दो कहते ही नहीं 
बनता । यहाँ तक कि इस स्थिति में चेतन्धय भी स्वयं को साक्षी तथा साक्षोभास्य 
रूपी दो स्थिति में उपलब्ध करने में अक्षम रह जाता है ! जैसे एक दक्ष देख रहा 
हैँ । जबतक तदगत्‌ होकर देखता हूं, तब तक वृक्ष हमारा ज्ञेय है और में उत्तका 
ज्ञाता है, इस प्रकार का अनुभत्र विभाग मैं नहीं कर पाता ! उस स्थिति में यह दक्ष 
ही अनुभव है । जब अनुभव के सम्बन्ध में मनन करता हूँ ( अर्थात्‌ उसके बारे में 
कोई उप्068८००॥६ लेता हूँ ), अथवा उसके सम्बन्ध कुछ कहना चाहता हू ( 080- 
०ए्रा58 ), उस स्थिति में ज्ञाता-ज्ञान-जशेय को पृथक्‌ करके कहता पड़ता है । 


पुनइच, सूर्य में उत्का तेज और अग्नि में उसको दाहिका द्ाक्ति किस प्रकार 
से रहती है, इसका चिन्तन करो । इस सम्बन्ध में कुछ कहने के लिये उद्यत होने 
पर “सूर्य का तेज” अथवा “अग्ति की दाहिका शक्ति' इस प्रकार से पृथक्‌ करके कहना 
पडता है। किन्तु वास्तव में वे किप्त प्रकार से पृथक हैं, कहाँ पर पृथक हैं ? इन सभी 
दुष्टान्तों के द्वारा यह ज्ञात हो जाता है कि चनें के एक बीज में स्थित दोनों दलों 
में एक साथ अवस्थान गुण के प्राथ ही साथ दोनों दानों का सुक्ष्मतर एक “संग भी 
है। इस प्रकार के संग को हम आसंग कहते हैं । यह “आसऊझ्ु” द्वेत रूप है अथवा नहीं 
है, इसका कोई भी सकारात्मक अथवा नकारात्मक उत्तर नहीं दिया जा सकता | 
मानों यह ढवैत और अद्वेत की एक अव्यक्त संधि है। रेखा के एक ओर द्वेत है ही 
नहीं, दूसरी ओर द्वंत परिलक्षित हो रहा है। मध्य की अन्नस्था है अवाज्भुमनस 
गोचर । संधिरेखा किधर खोंच रही है ? देश की ओर ? नहीं ! काछ की ओर 
नहीं ! वस्तु की ओर ? नहीं ! सम्बन्ध की ओर ? नहीं ! “क्योंकि जो सम्बन्धातीत _ 
 &0शां०४ ७०४०० है, वह सम्बन्धभाक्‌ हो रहा है। सम्बन्ध में अवगाहन कर 
रहा .है, लाजिकल हो रहा है । .इस परमाश्चयं रेखा को पार करके ही ऐसा हो 
रहा है। आसंजझ्धु का 'आ'! उपसग्ं ही संज्ध की मर्यादा तथा अभिषिधि की ओर 
इ'गित करता है। यहीं से प्रारम्भ करके ही दढ्वत की उपपत्ति एवं सम्बन्ध को 
उपपत्ति हो रही है । यह है इप्तका संक्रेत ! यहाँ से जो कुछ जन्म आदि हो रहा है 
उन सब में द्वेत सम्बन्ध व्याप्त है। यह भी दूसरा इंगित है। अयरवंवेद के कामपूक्त 
में जिसे काम कहा गया है, वही है सृष्टि का आदिभूत आसज्भ । 

'सोउकरामयत' द्वारा श्रति ने असंग ब्रह्म के इसी आसद्भ की ओर ईग्रित 
किया है | यही है अचिन्त्यभेदाभेद का अविन्त्य सूच । इस आसऊझ्छ का एक रूप है 
व्यासज्भ ! इस व्यासज्ध अवस्था में आत्मा स्वयं ही स्वयं का संज्ज प्राप्त करते हुये 
मानो जागरूक हो जाता हैं । चहु जागरूक होकर स्वयं ही स्वयं का आविष्कार 
करता है कि यह तो मैं ही एकाको हूँ। अन्य कुछ भी नहों है । यहाँ आत्मा ही 
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स्वयं साक्षी है और स्वयं साक्षीमास्य है। व्यासज् शब्द में प्रथमत: “वि” है। यह 
तो आवि का “वि” है ही, इसके अतिरिक्त यह विविक्त लक्षण का भी 'वि' है। 
विविक्त लक्षण अर्थात्‌ जो स्वयं को विविक्त और स्वतंत्र रूप से देख रहा है। अन्य 
किसी के साथ सम्बन्धित होकर नहीं देख रहा है। व्यासज्भ की यह परिभाषा 
स्मरण योग्य है । 
अब आसऊझ्ध से है अभिष्वज्भ । इस सम्बन्ध में हमने इतिपूर्ण आलोचना 
किया है। इसमें चने के दो दानों के समान द्वत की विद्यमानता सम्पूरित रूप से 
रहती है। इसी अभिष्वद्भ से पुनः अनुष्वज्भ तथा प्रतिष्वद्भ का उदय होता है। 
इनका वर्णन आगे कहीं किया जायेगा ।।३०।। 
जब द्वैत का प्रस्फुरण होता है, तभी वह निर्वेचन योग्य है। अभिष्वज्ध में 
ह्व॑त प्रस्फरित नहीं होता । अत: अभिष्वद्ध तो निर्वेचन योग्य नहीं है अनिरवंचनीय 
है । इसे मायाबीज “हीं! समझो । इसमें *र” तथा 'ह गंभित रहता है। 
स्पन्दहीन आकाश के समान है ह। सस्पन्द वन्हि है “र'। यही 'ह” तथा 
२! नाद एवं विन्दु के द्वारा विशेषतः लक्षित होकर “ई! के द्वारा विश्व प्रपत्च का 
सम्यक्‌ रूपेण ईक्षण करता है। अर्थात्‌ “हा के साथ नाद शक्ति और *र” के साथ 
विन्दु शक्ति संयुक्त. होकर निस्‍्पन्‍्द को सस्पन्द करती है ओर फलस्वरूप विश्वसृष्टि 
का ईक्षण संभावित हो जाता है ॥३२॥ 
किम्बहुना मूल में जो असच्भध अद्वेत है, वही है अवाज्भुमनसगोचर । इसमें 
इस प्रकार का काम उदित होता है कि -अनिर्वंचनीय रूप ही बहु: होगा । यही . 
“काम” आसझु के नाम से अभिहित किया जाता हैं ॥३३॥ 
इस “आपंज्भ' से ही कामबीज “कलीं' उद्भूत होता है। अब इस काम को 
पुन: लीला दृष्टि से देखने पर “श्री तथा 'ऐ बीजडय की उपलब्धि हो जाती है । 
लीलाभिव्यक्ति फे दो दिक्‌ हैं। प्रथम है अनंत जञानेश्वयं, द्वितीय है अपूर्व रचना 
सौष्ठव । प्रथम है महासरस्वती, द्वितीय है महालक्ष्मी । आसज्ञ से अभिष्वद्ध ! 
अभिष्वद्धभ से अनुष्वज्ध तथा प्रतिष्वज़ । जहाँ परस्परत: सम्बन्ध गाढ़ है और 
परस्परत:ः अनुगत है, वहाँ है अनुष्वद्भ । जहाँ परिस्परिक सम्बन्ध गाढ़ होने पर भी _ 
 पारिस्परिक प्रतियोगिता किवा प्रतिद्वन्द्िता है, वहाँ है प्रतिष्वज्भ । अनेक स्थल पर 
अनुष्वद्भ तथा प्रतिष्वद्ध युगपत्‌ रूपेण विद्यमान रहते हैं । जैसे जब शिष्य गुरु के 
समक्ष मन्त्रदीक्षा प्राप्त करता है, तब उस मन्त्र में शिष्य को आग्रह शक्ति और गुरु 
की अनुग्रह शक्ति का अनुष्वज्ध सम्बन्ध विद्यमान है, तथापि यहाँ शिष्य के अन्तस्‌ में 
जिन विरोधी संस्कारों की सत्ता है, उनकी श्षक्ति साथ ही साथ एक प्रतियोगिता 
(रियैक्शन) की सृष्टि करती रहती है। इनका बन्धन संस्कार अनादि तथा प्रबल 
है । इन सबकी क्रिया का भी एक निजस्वछन्द: है। इस छन्द से ही साधना में 
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विषच्छन्द तथा अरिच्छन्द उदित होते हैं । शिष्य की साधन शक्ति के साथ इनका 
सम्बन्ध गाढ़ है. अथच वे अनुगत अनुकूल नहीं है। ऐसे सम्वन्धों को प्रतिष्वद्ध ) 
कहते हैं | पूर्वोक्त अनुष्वद्भा के बलवान हो जाने पर यह प्रतिष्वज्भः जनित बाघा 
किवा अन्तराय भी अशुभ का निरभित्त रूप न होकर शुभ निमित्त रूप हो जाता 
है । अर्थात्‌ बन्धन संस्कार के समृह जनित वेग के कारण जो बाघाएँ उपस्थित होती 
है, और वह जितनी उद्दीपित होती हैं, उतने ही परिमाण में गृह की अनुग्नह शक्ति 
जागरित होकर साधक की सहायक एवं सुहृद बच जाती है। अत: समस्त प्रतिष्वज्भ 
ही अशुभ अथवा परिपन्थी नहीं है ॥३४। 


यह लक्ष्य करो कि आसझ्भ में जो 'स' है, उसमें “व” कला नहीं है | 
अभिष्वद्ध इत्यादि के 'स” कार के साथ “व कला युक्त है जेसे ्व”। इस “व को 
जानने की चेष्टा करो । 'सः” का तात्पयें है वह, किन्तु स्व का तात्पये है स्वयं । 
जो 'सः:” (वर) है वह अनेक में एक "मात्र” रूप ही प्रतीत हो रहा है। (अर्थात्‌ 
प्रत्येक ही वह, सः है) । उसे हम विशेषतः अथवा गम्मीर रूप से नहीं देख रहे हैं ॥ 
क्योंकि प्रत्येक सः: का, वह का जो स्वभाव अयवा निजस्व है, हम उसके सम्बन्ध में 
उदाप्तीन हैं । किन्तु जब हम 'स्त्र' कहते हैं, तब उप्तका निजस्व अथवा स्वभाव ही 
हमारे अभिनिवेश का विषय बन जाता है। इस प्रकार से “अये तथा 'स्वयं' को 
विचारों । आहा' कहना एक विस्मय का प्रकाशन मात्र है, परन्तु स्वाहा कहने पर 


प्राण का वह मुख्य व्यापार हृदयंगम किया जाता है, जिसके द्वारा इस विश्वयज्ञ में 
सभी प्रकार की आहुति का अपेंण करते हैं । ँ 


प्रणव में जो “उ' है, उसका संकोचन है व” और जब यही “व पुनः प्रसारित 
होता है तब पुनः 'उ' हो जाता है । “व! के द्वारा इस संकोचन द्ृत्ति की सुचना प्राप्त 
होती है । आसऊझ् में “व” नहीं है, अत: उसमें किसी भी प्रकार की संकुचन द्त्ति का 
आभास ही नहीं मिलता । अभिष्वद्धभु आदि में 'व” की सत्ता है। अतः उन सब में 
किसी-न-किसी प्रकार का संक्रोचन परिलक्षित होता रहता है | संकोचन के ही कारण 
अप्तीम में सीमा का परिदर्शन होने लगता है । इसीलिये अखण्ड तथा व्यापक दवृत्ति 
के स्थान पर अविच्छिन्न और परिच्छिन्न बृत्ति परिलक्षित होने लगती है । जबतक 
कोई सत्ता अथवा शक्ति अखण्ड एवं व्यापक बृत्ति में विद्यमान रहती है, तब तक वह 
अन्य कुछ को विद्ध नहीं करती, अन्य किसी के द्वारा विद्ध भी नहीं होती । तभी 
तक वह है अमृत एवं वज्त । असज्भ अवस्था का वेध नहीं होता । यद्यपि आसज्ध 
अवस्था में वेध की नैकटिक सम्भावना रहती है, तथापि अभी तक उसमें वास्तव 
बृत्तिता स्फुटक्रिय नहीं होती । अभिष्वद्भ स्थिति में बेध प्राप्तावकाश रहता है, अर्थात्‌ 
उसमें वेध अथवा विद्ध होने अथवा विद्ध किये जाने की (समभावना भी नहों 
रहती ॥३५॥। 
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| वेध क्‍या है ? 'पाप्मा विद्ध! “असु रविद्ध” इत्यादि में जो वेध लक्षित हो रहा , 
है, वह वस्तुत: क्‍या है ? जैसे क तथा ख का पारस्परिक निकट सम्बन्ध घटित हो 
रहा है । फलस्वरूप 'क' की सत्ता-शक्ति, छन्‍्द: एवं धर्म “खा में स्वयं को प्रविष्ट कर /' 
रहा है । क एवं ख रूपी उभयदृत्त मानो केवल एक्र दूसरे का स्पर्श ही नहीं कर रहा 
है, प्रत्युत्‌ एक दूसरे का भेदन कर रहा है। परिणाम यह होता है कि “क' की सत्ता 
'ख' में संक्रमण कर रही है और 'ख? की सत्ता 'क' में संक्रमित हो रही है । दो विप-, 
रीत ताड़ित युक्त मेघ में परस्परत: तड़ित्‌ का आदान-प्रदान हुआ । तदनन्तर मानों 
दोनों अंशत: किवा सर्वतोभावेन मिलकर एक हो जाते हैं । रासायनिक संयोगादि में . 
भी अणु प्रभति ( उनके सूक्ष्मतर उपादान में भी ) में इसी प्रकार पारस्परिक रूप से : 
पुरातन व्यूहभेदन तथा नूतन ब्यूहरचना घटित होती है । इसके अतिरिक्त रासायनिक 
दबाव 0577080 ?7८55प7८ रूपी एक अन्य व्यापार भी परिलक्षित होता है। प्राणी 
 जगत्‌ में भी इस प्रकार की नूतन व्यूहसृष्टि का व्यापार अहरह: घटित होता रहता 
है । पुरुष बीज और स्त्री बीज के सम्मिछन से प्रजनन की जो स्थिति होती है, उसमें 
भी इसी वेध की ही सक्रियता रहती है । मानस क्षेत्र में इस वध क़ा दृष्टान्त सहजता .. 
से प्राप्त होगा । स्पष्ट चेतना के समान ही मग्व अवचेतना भी वेध ([70॥87०॥0७ | 
एथा८&707 आदि द्वारा ) द्वारा ही प्रभावापन्‍न्न रहती है। सत्व में भाव तथा . 
' झंस्कारों को ( शुद्ध तथा मलिन.को ) परस्परत वियुक्त करते हुए घुद्धता से उपनीत 
करना ही रजः में उन्हें (वक््गति से) बंध युक्त घधात एवं प्रतिघात की प्रवृत्ति प्रदान - 
* करता है। परिणामतः वेध और पारस्परिक ग्रंथि की सृष्टि होती है । तम: का क्ुत्य 
है इन प्रन्थियों को और भी जक्ड़कर रखना, उन्मुक्त न होने देना 


हम वेध को चार भागों में विभक्त कर देते हैं जसे स्पर्शवेध (टॉचिंग), अब- 
च्छेद वेध (7 /०5००४॥४), तादात्म्यवेध (007०8) तथा गभित अथवा अच्त- .. 
भाववेध ( शि772 शांत )। सभी क्षेत्रों में यह दृष्टान्त प्राप्त हो जाता है। जैसे 
ऊँकार की ध्वनि सुन रहा हूँ । अब अन्य कोई शब्द होता है। वह उसे स्पशंमात्र 
करके जा रहा-है, अथवा उस ध्वनि का अवच्छेद कर रहा है । किवा उस ध्वनि के 
गर्भ में स्थित हो जा रहा है । शब्दादि के मूल में जो उमिभंगी (वेवपेटन) है, उत्की ._ ॒ 
भी चतुविध अवस्था हो सकती है। पुनइच, जंसे अभिष्वद्ध में होता है, यहाँ भी “> 
उसी प्रकार अनुवेध तथा प्रतिवेध की कल्पना की जा सकती है। जिस वेध से 'क 
एवं ख' की सत्ता पारस्परिक रूप से समृद्धि ($प्रणाक्रांणा 8॥0 ए08765907) ५ 
प्राप्त करती है, उसे अनुबेध कहते है । जिसके द्वारा पारस्परिक कुण्ठा और कापंण्य ग्र 
( १७ह2०ांगा शा (॥800700०॥ ) घटित होता है, उसे प्रतिवेध कहा जाता है। 
जैसे अनुष्वज्भ एवं प्रतिष्वद्ध में होता है, यहाँ भी उसी प्रकार. अनुवेध मात्र 
ही श्रेयस्कर है और प्रतिवेध मात्र अश्रेपस्कर है, ऐसा मानना भूल है। जैसे «पु 


| 
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सभी अनुष्वज्भ और प्रतिष्वद्ध विपरीत तथा अश्रेवस्कर नहीं हैं, वेसे ही यहाँ भी 
समझना चाहिये । जैसे मन्त्रजप ब॒क्षछता आदि के समान मन्त्र की भी दैशव; तारुण्य 
तथा जरा अवस्था साधक के सम्मुख स्वाभाविक नियप्र के अनुसार उपस्थित होती 
- है। मन्त्र की कुण्ठायुक्त एवं स्वाभाविक दोबेल्ययुक्त अवस्था है। जब इस स्थिति 
की विद्ृद्धि होती है तब शिशु केवल मात्र शिशु ही नहीं रह जाता, उसकी मृत्यु हो 
जाती है । अतएवं साधना के द्वारा मन्त्र के शैशव एवं दौबेल्य का प्रतिवेध होना 
आवश्यक है। उसका अनुवेध होना उचित नहीं है। मन्त्र में 'जरा” का उदय हो 
रहा है, यह जान लेना ही प्रतिवेध है । | 


असज्ु में आसजझ् का परिदशेन होने पर विश्वतोमुख “आवि: का प्रत्यक्ष 
होता है। यहाँ यह ज्ञातव्य है कि आवि: विश्वतोमुख है और विश्व भी द्वेत के बिना 
सम्भावित नहीं होता । अत: आवि: का प्रत्यक्ष होने के साथ ही साथ द्वन्द्रभाव (?0- 
79) का भी प्रत्यक्ष होता है। रहस्य भाषा में यह है मिथुन वा युग्म तत्व 
(7०७7५) के कारण आवि: अब केवल आविः ही नहीं रह जाती भत्युत वहु 
होती है (इन्द्वात्मक) आवि: तथा रात्रि। आवि: है प्रंकाशरूप और रात्रि है निरोध- 
रूप । यह निरोधिका रात्रि वेदादि में गोपिता (गुप्ता) है ॥३६।। 


विश्व में यह विकासशक्ति तथा निरोधशक्ति पारस्परिक अपेक्षा द्वारा क्रिया 

करता है। विकासशक्ति के कारण जो उदार बवृत्ति (उन्मुक्त बृत्ति) होती है, उसका 
निरोधशक्ति पुनः संकुचन कर देती है । पूर्णतः उदार बृत्ति से कुछ भी नहीं हो पा 
रहा है ! इसी प्रकार विश्व में कुछ भी पूर्णत5 निरुद्ध भी नहीं है । देश सम्बन्ध में,. 
काल सम्बन्ध में तथा निमित्त सम्बन्ध में इसी निरोध और विकास के अनुवात के 
द्वारा ही विश्वान्तगंत समस्त वस्तुओं की अवस्थिति एवं परिस्थिति विरूपित होती 

' है जैसे प्रकाशिका अपना प्रकाश करने में सक्षम है, उसी प्रकार.वह अन्य का भी 
प्रकाशन करने में सक्षम बनी रहती है । इसी प्रकार जैसे निरोधिका अपना निरोध 

करती है, उसी प्रकार समस्त का भी निरोध्य करती रहती है। अतः वह भी स्ववि- 
रोधिका एवं अन्यरोधिका ही है ॥॥३७॥। ह 


एक दृष्टान्त ! जब “ब्रह्मास्मि को बोध होता है, तब यह बोध शोकादि 

विश्वमों का एकबारगी रोध कर देता है । और बोध चरम वृत्ति भी है। यह उत्पन्न 
होने पर स्वयं का रोध करने में भी सक्षम है । जब तक 'मैं ब्रह्म हैँ” की दृत्ति बनी 

. रहती है, अथवा इस प्रकार की अन्य वृत्ति रहती है, तब तक हमारी ब्रह्म स्वरूपता 
नहीं हो सकती है। जब तक इन वृत्तियों का अथवा समस्त वृत्तियों की शुन्‍्यता (निरोध) 
घटित नहीं हो जाती-तब तक 'ब्रहव भवति” रूपी परम प्राप्ति सम्भव नहीं हो 
पाती । 'मैं ब्रह्म हैँ" को ब्रह्माकार चरमवृत्ति तो कहा जाता है, तथापि यह साक्षात 
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ब्रह्म नहीं है । जैसे अग्नि ईन्धन को पूर्णतः दग्ध करके स्वयं भी लीन हो जाता है, 
निर्वाणयुक्त हो जाता है, उसी प्रकार ब्रह्माकार चरम द्ृत्ति भी अन्त में लेश-कर्म- 
विपाक तथा आशय रूपी भव ईन्ध्न को पूर्णतः दग्ध करते हुये स्वयं भी अस्तमित 
हो जाती है। नदी जा रही है नदीनाथ के संधानार्थ, वह ऋजु-कुटिल विभिन्न 
मार्ग से बढ़ती जा रही है। जब नदी सागरसंगम तक आ पहुँचती है, तब वह समस्त 
बँधनों को तोड़ते हुए कहती है “यही तो है महान्‌ ! मैं ही तुम हो और तुम ही मैं 
हैँ | मुझमें तुममें अब भेद ही कहाँ है ?” ! अभी भी नदी ने स्वयं को सागर में 
विसर्जित नहीं किया है । जब वह उस असीम अगाध गाम्भीयं में स्वयं को विलीन, 
कर देती है, तब कोई भी बदृत्ति नहीं रह जाती। कोई भी भाषा नही रह 
जाती ! ॥३८॥। 


. आसछ्ध से रोध का प्रसंग उपस्थित होता है और अभिष्वरु से वेध का 
आगमन होता है । हमने देखा है कि रोध तथा वेध दो प्रकार के है। एक इसको हम 
स्वप्रंतियोगिक कह सकते हैं । यहाँ पर रोध अथवा वेध अन्य किसी वस्तु को विषय 
बनाता है, जैसे मेघ के द्वारा सु्यें की रहिम का रोध होता है और बाण से किसी , 
लक्ष्य का वेध होता है । रोध एवं वेध में यह द्विविध है, अत: कहीं कहीं तो रोध ही 
वेध का कारण हो जाता है। इसी कारण वेघ के द्वारा भी घिवेक और कैवल्य की 
सम्भावना हो जाती है। प्रथम का दृष्टान्त हमने ब्रह्माकार वृत्ति द्वारा अज्ञान नाश 
के उदाहरण में देखा है । द्वितीय का दृष्टान्त चिन्तन द्वारा प्रत्यक्ष होने लगता है । 
प्रकृति के धर्म सुख-दुःख इत्यादि के पुरुष में अध्यस्त होने के कारण पुरुष स्वयं को 
सुखी एवं दुखी मानने लूग (जाता है। इसी प्रकार पुरुष का चेतन्य क्रक्ृति में 
प्रतिफलित होकर जड़ को अर्थात्‌ दृश्य को भी द्र॒ष्टा के अनुरूप चेतनवत्‌ प्रतिभासित 
करने लगता है। हमारे लक्षण के अनुसार प्रकृति ओर पुरुष के इस प्रकार के 
संयोग को वेध कहते हैं । यदि समाधि प्रभृति उपायों के द्वारा यह वेध स्वयं को ही 
विद्ध करे अथवा निमुँल हो पाये, उस स्थिति में विवेकरुयाति हो जाती है। विवेक- 
ख्याति हो जाने पर प्रकृति से विविक्त पुरुष साक्षात्कार के कारण कैवल्यावस्था 
आयत्त हो जाती है । पुनरच, भक्ति थछिद्धान्त में इस वेध का दृष्टान्त विशेष हप से 
उपलब्ध होता है । जैसे भगवान की अन्तरंगा एवं बहिरंगा शक्ति । बहिरंगा शक्ति से 
गति होती है प्राकृत अथवा' मायिक में । अन्तरंगा शक्ति पूर्णतः अप्राकृत एवं निर्मा- 
यिक है । जीव है भगवान की तटस्था द्क्ति। तटस्थता अर्थात्‌ जीव अपनी स्वहूपगत 
अप्राकृत-निर्मायिक सत्ता पर प्राकृत एवं मायिक धर्म के आच्छादन का अनुभव करता 

_ है। मानो जीव अपनी अमायिक शुद्ध चिस्मय सत्ता को माया के द्वारा भूछकर स्वयं ' 
को इस प्राकृत जड़ विश्व में सम्मिलित कर देता है। यह है मायिक एवं प्राकृत के 
द्वारा अमायिक और अध्राकृत का वेध । 
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इसी वेध के कारण जीव को भगवान से विमुखता और भवबन्धन रूपी क्लेशः 
की प्राप्ति होने लगती है । इप्ती वेध ने उप्ते एक अनादि-अनन्त-प्राकृत घरा में पतित 
कर रक्‍्खा है। उसके उद्धार का उपाय है इस वेघ को पुनः विद्ध करना + पुनहरच, 
प्रणव को धनु: और आत्मा को द्रः कहने वाले श्रुति के मन्‍्त्रों में यह कहा गया है. 
कि ब्रह्म ही लक्ष्य है। उसका वेघ करो । किन्तु ब्रह्म तो वेध वस्तु नहीं है । तब उद्ते 
लक्ष्य बनाकर बाण द्वारा कैसे विद्ध किया जा सकेगा ? किम्बहुना, ब्रह्म के स्वयं वध 
योग्य न होने पर भी उप्तमें अचिन्त्य मायाशक्ति ने 'त्वं/ तथा 'तत' रूपी भेद कल्पितः 
कर दिया है । यह भेद तो अवश्पमेव वेध योग्य वस्तु है ! आत्मा स्वरूपतः ब्रह्म है; 
तथापि त्वं पदार्थ रूप से स्वयं को अल्पज्ञ, अल्पशक्तियुक्त मान रहा है । वह ब्रह्म को 
सर्वेज्ञ तथा सर्व शक्तिमान मान रहा है । जब वह. ब्रह्म में ऐसी सर्वेज्ता तथा सर्वे 
शक्तिमत्ता का चिन्तन करता है, तब यह उसकी अपनी कल्पना नहीं है । शुद्ध अक्षर 
ब्रह्म स्वयं का प्रकाशन सर्वज्ञ तथा सर्वेशक्तिमान रूप से कर रहा है। यदि यह कल्पना 
भी है, तब भी यह जीव की कल्पना कदापि नहीं है । यह है ब्रह्म की स््रकल्पना । द्वे 
वाव ब्रह्मणो रूपे 'मूत्तेच्चामृत्तेच्च”' । इस कल्पना के द्वारा शुद्ध ब्रह्म अपने ऐश्वर्य में 
स्वयं को प्रकाशित करके भी लक्कायित है, छिपा हुआ है ! जैसे भक्ति घिद्धान्त के 
अनुसार भगवत्ता की स्वरूप माधुरी भी उनके ऐश्वयं में छिपी रहती है। 'रसो वे 
स:” रूपी परम अनुभूति द्वारा ऐश्व्य के ही अन्तगंत माधुयं को पावा और उश्चका 
आस्वादुन करना होगा । यह संभव है रसानुग साधना द्वारा ! इसलिये यह कहा जा 
सकता है कि ब्रह्म का अथवा “तत्‌' पदार्थ का एक अनिवचचेतीय वेध होता है । जीव 
के स्वरूप का वेध होता है अविद्या तथा अज्ञान जनित | ब्रह्म अथवा भगवत्ता के: 
साथ जीव का जो प्रकृत सम्बन्ध है उप्तका मान क्‍यों नहीं हो रहा है ”? इसका कारण 
है अज्ञान । इस अज्ञान वेध को विद्ध करना होगा । यही है 'त्वं! पदार्थ का शोधन ।' 
ब्रह्म का जो स्व आवरण है ( जैमे अन्तरंगा रस्ताश्नित साधन के चारो ओर बहिरंग 
ऐश्वर्य ) उसका भी वेध करना होगा। यह है 'तत्‌” पदार्थ का शोधव । इन द्विविध 
शोधन द्वारा वेध स्वयं ही विद्ध हो जाता है और अ त्मा रूपी 'शर' ही प्रणव रूपी: 
धनु से निक्षिप्त होकर ब्रह्महप्ी लक्ष्य का वेध सम्पादित करक्ते उसी में तन्मय हो 
जाता है।॥३९ 
यदि छन्‍्द: ब्याज के द्वारा विद्ध हो, तब वह ऋजुगति न होकर वक़गति रूप 
हो जाता है। जब छन्दः ब्याज एवं विष्न द्वारा विद्ध नहीं होता, तब वह है वच्च्च . 
सत्व-वज्ायुध एवं वज्रवर्ग । अतः ऐसे छनन्‍्द: को अन्य कुछ भो वेधित करने में समर्थ 
नहीं है । वह समस्त रोधजन्य बाधाओं का वेध स्वयं ही कर देता है ॥४०॥॥ 
वेधरूपी मृषिक का अन्वेषण करके एक सर्प वक्रगति से चलता जा रहा है ४ 
एक मयूर ( बहि ) सपे को बाधा दे रहा है। देवसेनानी स्कन्द इस छन्दोग मयूर 
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को अपना वाहन बनाये रखते हैं । इसका तात्पयं यह है कि किसी अशुभ वेध को 
करने के लिये हम जिस उपाय का अवलम्बन लेते हैं, वह उपाय यदि ऋजुग न - 
होकर वक्र हो जाता है, तब वह वेध की अपेक्षा बौर भी ग्रुरुतर अशुभ का कारण 
है । अत: यह देखना होगा कि अशुद्ध की निनद्नत्ति का उपाय किसी और बड़े बमशुभ < 
का कारण न बन सके । यदि अवलम्बित उपाय वक्र एवं कुटिल हो जाये ( अर्थात्‌ । 
व्याज-विष्त उपस्थित हो जायें ), उस स्थिति में उसके परिहार अथवा संशोधन का । 
“क्या उपाय हो सकेगा ? किम्बहुना छन्‍द का आश्रय लेवा ही उपाय रूप है | छत्दः « 
का प्रतीक है बहि। इसी बहि ( मयुर ) के पंख ( बहूँ ) को. निखिल छ्न्दः की ; 
परम मधुरिमा मूत्ति श्रीकृष्ण अपने शिर पर धारण करते हैं । पं 
यह बहि है छन्‍्दोग । अथवा छन्द ही उसकी गति है। छन्द के अभाव में 4 
'इसकी गति नहीं होती । सुरसेनापति स्कन्द ने इसी छनन्‍्दोग को ही अपना वाहन 
'बनाया है। असुरों पर सुरों की विजय इसी छन्द: की ही सहायता से संभ।वित हो "५ 
सकी है। जीव कः मन विषयविद्ध है। अतः वह 'रसो वे सः” रुपी भगवान्‌ से विमुख । 
है। भगवान का स्मरणनामकीत्तंनादि ( जप ) ही इस वेध निराकरण का श्रेप्ठतम, 
उपाय कहा गया है । यहाँ यह ज्ञातव्य है कि यदि अवलरूम्बित उपाय व्याज ( कंतव- ; 
“कापट्य-कोटिल्य ) द्वारा विद्ध होता है ( बर्थात्‌ व्याज व्याल हो जाता है ) तब | | 
वह वहि न होकर उरग ( भयानक सप॑ ) रूपी विषय वद्धंक हो जाता है । विषया- 
सक्ति के वेध के निराकरण का उचित उपाय है ऋजु एवं निर्मल भगवदासक्ति। -य 
भगवान्‌ में रुचि, रात, प्रीति, प्रेम । आत्मेन्द्रियतर्पण छारूसारूप काम को जय १ 
करने का ग्रकृष्ट उपाय उसे भस्म करने की चेष्टा करना ( छधक्ांग्रधधठा ) नहीं 
है, किन्तु उसे मन्मथों के मनन्‍्मथ ( श्री भगवान ) के “काम” रूप में विवातित 4 
( ५/॥॥४ (४86 887 (-07766८४ ८78०० ) कर लेना (5प0॥78007 )ही' ' 
है। तथापि किसी प्रतीक ( जैसे प्राकृत परकीया भाव आश्रय ) का आश्रय लेकर 5 
'साधना करने से व्याज व्याल् विद्ध होकर महापराध में निपतित होने का भय 
अवश्यमेव अधिकतर, है । अतः हे साधु ! सावधान ॥४१॥ 
१०. विध्नबिद्धस्य छदित्वम्‌।॥। 
देशिकादिविध्नजालैराच्छादयति छन्‍्दसम । पु 
चलतास्तब्धताभेदाज्जायेते ते छदिदछदा ॥४२॥। 
विघ्न से विद्ध होना ही छदि है ॥ द 
( पिद्चाणमाणा। 88 श्शं।&7 ) द | 
विघ्तालोचना प्रसंग में हमने देखा है कि दैशिकादि भेद से विध्त चार ,: 
अकार के हैं। यदि इन समस्त विध्तजाल के द्वारा छन्‍्द का स्वरूप आच्छादित हो .* 
जाता है, तब वह छन्द के स्थान पर है छदि । 'छद” धातु का बर्थ है आच्छादन । 
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अत: छदि है आच्छादित छन्द: । आच्छादन में रजोगुण का प्राधान्य रहने पर वह 
चल स्वभाव युक्त होने के कारण छदि: ( ॥0शाधाणां० शशांधः ) है। यदि आच्छा- 
दन में तमोगुण की प्रधानता है, तब वह स्तब्ध स्व्रभाव है। इसे कहते हैं विस्ग-- 
विहीन छदि ( 84800 एशांध/ )। एक है क्षिप्त, दूसरा है १ंगु। इन दोनों का 
( वेगुण्य का ) वर्जेन करके सत्वप्रधान छन्‍्द: का ( जो छन्दः धीर एवं उदात्त है; * 


उज्वलू अथच स्निग्ध रमणीय है, ऋजु अथच उदार है, निरपेक्ष अथच दक्ष है 
उसका ) समाश्रय लो ॥४२॥। 


११. ओजोराहित्ये छन्दत्वम ॥ द 
..._ व्याजविष्नविहीनस्थ सांसिद्धिकं हि छन्दस: । 
ओजस्वित्व॑ वज्नसत्व॑ वाधावेधक्षम॑ सहत्‌ ॥४३॥। 
श्रेयमे प्रेयसे . उन्द: प्रेयसेडन्यस्तु फेवलूम । 
स्व॒रच्छन्द: परच्छन्द: स्वछन्द इति स पुन: ॥४४॥। 
प्रणवपुठितं बीज मोजस्वत्तरतां बअजेत्‌ ॥४५ाा 


यदि छनन्‍्दः ओजरहित है ( ओजस्वी नहीं है ) तब वह है ( विप्तगंविहीन )- 
छनन्‍्द । ( मिकायाणाए 35 9]९88776 ) ॥ 


व्याल अथवा सर्प होने पर व्याज और आखु अथवा मृषिक होने पर विघ्त । 
समस्त भ्रक्ृति में व्याप्त होकर यह खनन कर रहा है अतः मूषिक का नाम है आखु 
(आऊकखनु +उ )। इस व्याल एवं आखु का पृर्णंत: परिहार करके जो छन्द: है, 
उसमें स्वाभाविक ओजस्विता धर्म विद्यमान है और वह महत्‌ वज्ञतत्व हो जाता 
है। अत: सवेविध बाधा का वेध करने में सक्षम है ।॥४३॥। 


इस प्रकार का जो छन्‍्दः है; वह श्रेयः एवं प्रेय:: इत दोनों का दोहन करने" 

में समथ रहता है । पक्षान्तर से विसगेरहित ओजोरहित जो छनन्‍्द है, वह केवल प्रेय 
का निमित्त ( 3872606 ) हो सकता है। द्वितीय प्रकार का छन्‍्द तीन प्रकार का 
है, स्वेरच्छन्द, परच्छन्द तथा स्व चछन्द । अन्य किसी व्यापक अथवा बृहत्तर छन्द के 
शासन को माने बिना जो छन्‍्द उमश्यृंखल गतियुक्त है, वही है स्वैरच्छन्द। इसमें 
 नियमानुग भाव का अभाव रहता है। जो अपर किसी के द्वारा बाध्य है, अतः. 
जिसमें आनन्द और लीला का किचित्‌ लेश नहीं है, उसे कहते हैं परच्छन्द । अतः 
इसमें स्वच्छन्दानुगेभाव का अभाव रहता है। जिस छन्द में स्वैरगति नहीं है अथवा 
अन्य के द्वारा कोई बाधा नहीं है, जो छन्द स्वभाव में रहने पर भी अपनी ओज- 
स्विता को खो चुका है, उसे स्व च्छन्द कहते हैं। परिणामत: उसमें बलिष्ठ छन्दानुग 
भाव का अभाव रहता है, यद्यपि यह यथांर्थंत: छनन्‍्द: है। इसकी आकृति का भ्रंश 
अथवा विकास नहीं होता, तथापि यह जड़ता को प्राप्त होकर प्रकृतिभ्रष्ट हो जाता 
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है। जैसे कोई कहे कि मैं स्व च्छन्द में हूँ । यहां स्व च्छन्द से यह तात्पयें ध्वनित 
होता है कि वह व्यक्ति किसी झंझट अथवा झमेला में नहीं है । किन्तु यथार्थ स्व 
- अथवा आत्मा का छनन्‍्दः होने पर वह अब निर्जीव सर्प के समान कुछ भी नहीं हो 
सकता कूप मण्ड्क की स्वच्छन्द बृत्ति रसायन नहीं होती । 
जैसे आत्मा को बलहीन व्यक्ति प्राप्त नहीं कर सकते, उसी प्रकार आत्मा का 
जो निजस्व छन्द: है, वह कभी भी बलहीन नहीं हो सकता । उस छन्द में जो व्यक्ति 
सम्यक्‌ रूपेण प्रतिष्ठित है, वही है स्वराद्‌ आत्मराद्‌ | किसी बीजमन्त्र का आश्रय - 
लेकर जपादि साधना करने पर ओजविहीन स्वैरच्छन्द में और परच्छन्द में जप : 
करने से वह जप अक्षेमकर और भयस्कर भी हो सकता है। यह सोचकर कि जप 
स्व च्छन्द में चल रहा है, निश्चिन्त हो जाना उचित नहीं है । यह देखते रहना होगा 
'कि वहाँ छन्‍द ओजस्वी है अथवा ओजोविहीन है । उसका निजस्व वीर्य बचा हुआ 
है, अथवा नहीं ! जिस बीज में वीयें. है, उस बीज के द्वारा महाशलोत्पाटन भी 
सम्भव हो सकता है । रूंकाधारी दशानन में वीय था, तभी वह साक्षात्‌ कैछाश को 
भी उखाड़ सकने में समर्थ हो सका ! जप ने अपने ओजोगुण को खो दिया है, यह . 
अतीत होते हो ओंकार का आश्रय लेना चाहिये । इसीलिये ओंकार ने प्राणरूप से 
: इस विश्वभुवन को सजीव कर रक्‍्खा है । विश्व में जो कुछ भी स्पन्दित हो रहा है, 
वह प्राण स्पन्दत का ही परिणाम है । अत: किसी बीज के आदि तथा अन्त में प्रणव 
को रखकर जप करने से उस बीज की ओजस्विता व्यक्त तथा वरद्धित होने लूगती : 
है । जैसे यदि भू:-- भुव:ः--स्वः इत्यादि सप्त व्याहृति के जप को प्रणव पुटित करें, * 
तब वह जप प्राणवान्‌ होकर हमें व्याज विघ्न संकीर्ण त्रिपुरी अथवा त्रिपुर से मुक्त 
करके सप्त महाव्याहृति की अकुंठ-अक्लिष्ट और विराट भनुभूति में उपनीत कर 
देता है ॥॥४४-४५॥। ह ह 
१२. उर्जोराहित्ये बन्धत्वम्‌ ।। 
उज्जस्विता हि धर्मेण सर्वे वृद्धिविकासभाक्‌ । 
साधिष्ठमपि तद्धीनं॑ छन्दो5पि बन्धनायते ।।४६॥ 
उर्जो रहित होने पर छन्दः बन्ध हो जाता है ॥ 
( शालीबांगाए धा5बाशं।ए स्का70ए9 ) द 
उज्वेस्वता धर्म के ही कारण पदार्थों की विशेष रूप से वृद्धि और विकास 
की स्थिति होती है । इस धर्म के अभाव में यह हो सकना सम्भव नहीं होता । जो 
रजः उध्वंग है, वही है, उजें:। जब चल स्वभाव रजोगुण निम्नाभिमुखीन न होकर 
उर्ध्वाभिमुख होता है, तभी वह है उर्ज: । अब वह प्रकाशशील सत्वगुण का साधक 
है । वह उसका बाधक नहीं है। इस उरज्ज: का अभाव हो जाने पर श्रेष्ठ छन्द: भी 
बन्ध का हेतु द्वी जाता है । हम कल्पवक्ष के एक बीज का रोपण करे। यदि इस 
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बीज में उज्जे: का अभाव है, तब वह यथावत ही रह जायेगा । उससे अंकुर आदि 
का उद्गम नहीं हो सकेगा । उर्ज: है वाराही शक्ति ! जिस शक्ति के द्वारा अवनत 
अथवा निमज्जित सत्ता उन्‍नीत एवं उत्तोलित होती है, जिसके द्वारा पदार्थ की ॥7- 
29 !९ए७८ उपचित एवं वर्धित होती है--वह है वाराही शक्ति ! किसी एक बोज 
से जब अंक्र, प्ररोह और पादपोत्पत्ति होती है, तब हम यह॒स्पष्टत: देखते हैं कि 
मानों कोई रहस्य शक्ति पादप के अवयव के उपादान समूह को औौर रस धारा को 
मृत्तिका से उध्वें में ले जा रही है। वह ले जा रही है पृथ्वी के मध्याकषेण से विप- 
रीत दिशा की ओर ! यंह रहस्य शक्ति ही उज्जं: कहलाती है| अभिज्ञ आचार्य के 
समक्ष विज्लेष साधना की साधिष्ठ विद्या को श्राप्त किया और उनके उपनिषतु को 
भी सुना, किन्तु श्रद्धावीयं का अभाव रहने पर पूर्वोक्त उर्जा का अभाव प्रत्यक्षयोचर 
होने लगेगा । अतः वह विद्या हमारे अभ्युदय और निःश्रेयणल का उपाय न होऋर 


प्रकारान्तर से बन्धन का ही कारण हो जाती है। श्रद्धावीयेंहीन साधन क्रमश: एक 
बन्धन शऋूंखला में परिणत हों जाता है । ॥४६।। 


१३. यच्चोराहित्ये तस्यान्धम्‌ ॥। 
.. आदवन्तेच मध्येच कृत्स्तो सम्पृक्तभ्ुद्धला। 
कान्तदृष्ट्या यतो दृष्टा तच्छन्दों जायते कविः ॥४७॥। 
ऋतस्पाष्वनि पान्यो यः पाथेयदीपर्वाजत: । 
अन्ध॑ तमो विशत्येव छन्दः:भुद्धलचालित: ॥४८॥॥ 
वर्चोरहित होने पर छन्द अन्ध हो.जाता है ॥ 
( सर्ा0ाए 85 णाण8 छांग्रत ].29छ ) 
पुराणों में अन्धकासुर का उपाख्यान भ्राप्त होता है। इस असुर का प्रादु- 
भाव होने पर “जगदान्ध्यं प्रसज्यते! यह जगत्‌ अन्धकाराच्छन्न हो जाता है। ऐसा 
होते ही विश्व में द्रष्टा-- दृश्य अथवा दशेन की सत्ता नहीं रह जाती । महादेव ने 
इस द्वृत्य का संहार किया है, अत: उनका. एक नाम है अन्धकारी । महादेव के 
त्रिशूल में प्रणव की मात्रात्रय के रूप में त्रिविध दुकृशक्ति का समावेश रहता है । 
पुराणों में यह भी कहा गया है कि अन्धकासुर का एक पुत्र है। उसका नाम है 
'आवि! । यह लक्ष्य करो कि यह आवि विसगे रहित, है, अर्थात्‌ आविः नहीं है । 
अतः आवि में ज्योति, ओज: तथा वर्चे का अभाव है। अब यह विचार करके देखो 
कि विश्व में जो छन्द: ओतप्रोतरूपेण विद्यमाव है और यह विश्व जिस छन्‍्द का 
व्यक्त विग्रह है, वह छन्‍्दः किस प्रकार का है ? क्‍या वह अन्ध है अथवा चन्षुष्मान्‌ 
है? चक्षष्मान्‌ होने पर वह स्वयं को भी देख सकता है और अपने में अभिव्यक्त 
विद्व को भी देख सकने में सक्षम रहता है। यदि वह भन्ध है तब वह स्वयं को देख 
सकने तथा विश्व को देख सकने में भी अन्ध है । किसी सठ से ( पारचात्य जड॒ 
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विज्ञान के मत से ) यद्यपि यह विश्वच्छन्द की अभिव्यक्ति है और छन्द के द्वारा 
शासित है, तथापि वह छन्‍्द अन्ध है | स्वयं को नहीं देखता और इस अपरूप विश्व 
को भी नहीं देखता । उसके इस विदर्व में जहाँ किचित भी चैतन्य का आलोक प्रकट 
हो रहा है, वहाँ इसी आलोक की सहायता से वह स्त्रयं भी प्रक्राशित हो रहा है 
- और उसकी अपनी अपरूप रचना भी प्रकाशित हो रही है । 

जहाँ मस्तकमणिप्रभा प्रवत्तित दीप नहीं है अर्थवा जहाँ उप्त दीपक का 
आलोक नहीं पहुँच रहा है, वहाँ पर अन्ध्रतमिस्त्रा के अतिरिक्त कुछ भी बिद्यमान 
नहीं है । एक जड परमाणु में जो अपूर्वे छन्द विराजित है अथवा इस विराट विश्व 
में जिस छन्द का सुसमञऊजस शासन परिलक्षित हो रहा है, उसे कौन देखता है ? 
जैसे किसी एक प्राणीदेह का अपूर्वे गठन तथा,गति कौशल ! मनुष्य के अतिरिक्त 
इस गठन का और गतिकौशल का बीद्धा और वैेत्ता कोन है ? क्‍या पौधा स्वयं ही 
'जानता है कि विचित्र छन्‍्द द्वारा उसकी परिणति एवं विकास घटित हो रहे हैं ? 
जड़ विज्ञान अभी भी इन प्रश्नों का सकारात्मक उत्तर दे सकने में समर्थ नहीं है ! 
उसकी वैज्ञानिक दृष्टि में यह प्रतीत होता है कि मानों अभिव्यक्ति के किसी विशेष 
स्तर से उठ रहा यह विश्वच्छन्द: आगालोक को देखकर आत्मसंवित्‌ प्राप्त कर रहा 
है ! अत: इस दृष्टिकोणानुसार जगत के आधाररूप में और प्रशासन रूप में जो 
महाछन्दः है, वह चेतनछन्द: नहीं है । वह तो उनके अनुसार आनन्दछन्द और प्राण 
छन्द: भी नहीं है । यह अवश्य है कि जड़ विज्ञान सत्‌ का संन्धान देना चाहता है 
और दे रहा है, परन्तु उसे चित्‌ एवं आनन्द का कोई सन्धान ही नहीं है ! चित्‌ एवं: 
आनन्द का कोई सन्धान न दे सकने के.कारण वह छन्‍्दः होने पर भी एक विराट: 
. जड़ श्यूंखछा ही है | इस प्रकार के छन्‍्द:ः को अन्धाकासुर का पुत्र विपर्गरहित “आवबि! 
ही कहा जा सकता है! क्योंकि जब श्राण-चेतन्य तथा आनन्द मूल में है, तभी 
ज्योति:-ओज: एवं वर्च: सम्भावित होते हैं, अन्यथा वे सम्भावित ही नहीं हो 
सकते । यद्यपि हम यह जानते हैं कि सूर्य एवं वन्हि में ज्योति: है, तथापि वह उनकी 
अपनी ज्योति: नहीं है। “वस्यथ भाष्ता सवंमिद विभाति”। चेतन्य के अभाव में 
ज्योति: अथवा प्रकाश की चर्चा करना ही व्यथे है । 

पक्षान्तर से जो छन्द क्रान्तरदर्शी है, वहे छन्‍्द कवि है। इस विश्व के आदि-. 
मध्य तथा अन्त में परस्परत: सुषम सम्पर्क में जो अपूर्वे घटक घटित घटना श्ंघ्॒ला 
रहती है, उसे समग्ररूपेण जो देखता है, वही है क्रान्तरर्शी । समस्त भूत पदार्थ ही 
अव्यक्त आवियुक्त एवं अव्यक्त अन्तयुक्त ( अव्यक्तनिधन ) हैं। केवलभात्र मध्म ही 
व्यक्त होता है। जन्म ओर मृत्यु की यवनिका को - हटाकर उसमें क्‍या हो रहा 
है, यह नहीं देख सकते । जितना देख सकते हँ---वह सब आंशिक, खण्डित, कुण्ठित . 
तथा गूंठित रूप से । ऐसे दर्शन को क्रांतदर्शेन नहीं कहा जाता । जो. छन्दः कवि है, द 
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 उप्तके दशेन में इस प्रकार फे कार्पण्य और कुण्ठा को कोई स्थान ही नहीं मिल 
सकता । इस प्रकार से छन्‍्द की दो प्रकार से उयलब्ध्रि होती है आवि एवं कवि । 
यदि आवबि का आश्रय लिया जाये तब ऋत्‌ के साधन में अग्रतर होते समय हमने 
पथ का प्रदीप तो साथ ही नहीं लिया । इसलिये अन्धकासुर का पुत्र “आवि! के वच्च- 
निगड में बन्ध कर “अमरमी--अदरदी'” यन्त्रताडित होकर घोर तमिस्त्रा में पतित 
हो रहा है ॥४७-४८॥।। 
१४. तेजोराहित्ये मान्यम्‌ ॥॥ 
समारम्भकदोबेल्पातू समवायविलस्बनात । 
सहायसमुहाभावाद वेलक्ष्यस्थ व्यवाभपात्‌ ॥४९।। 
प्रतिबन्धकबाहुल्‍यात्‌ प्रतिरोधस्य त्वपाटव्गत्‌ । 
तेजोमान्यझ्य कल्प्पेत समापकपराभवात्‌ ॥५०॥। 
तेजोरहित छनन्‍्द को मन्द कहते हैं ॥। 

( छन्‍्दो मान्य-[75770०0०॥ प्रढडिटप्रथ सभाएा077ए ) उन्द का सान्‍्य 
अथवा मन्द होने के कारण का निरूपण किया जा रहा है। क्रियामात्र में कतिपय 
हेतु की अपेक्षा रहती है। अन्य हेतु भी रहते हैं किन्तु इस मुख्य हेतु का अभाव होने 
पर क्रिया का आरंभ ही नहीं होता, यही है आरंभक दह्वेतु। इसी समारंभक के द्वारा 
वे प्रतिबंधक दूर हो जाते हैं, जो क्रिया की उत्पत्ति के पूर्व विद्यमान रहते हैं। जैसे 
एक कांच के पात्र में दो गेस किसी निश्चित अनुपात में मिश्रित है, किन्तु उनमें 
रासायनिक मिश्रण नहीं हो रहा है । यहाँ विद्युत शक्ति के प्रभाव से मिश्रण तो _ 
अवश्यमेव हो जाता है, तथापि जिस परिमाण में विद्युत शक्ति आवश्यक है, उतनी 

मात्रा में विद्युत शक्ति प्रयुक्त हुए बिना मिश्रण क्रिया नहीं हो सकती । यहाँ पर वैद्यु- 
तिक शक्ति के प्रयोग को मिश्रण का आरंभक तो कहा जा सकता है, परन्तु वह 
दोंबेल्य युक्त स्थिति में अर्थात्‌ कमर मात्रा में होने पर मिश्रण नहीं बना सकती | 
जपादि साधन के समय साधक की श्रद्धा अथवा आग्रह शक्ति है समारंभक हेतु । 
इसमें दुबंछता होने पर श्रद्धावीयें का, भावभक्ति न'रहने पर जपादि क्रिया का अभीष्ट 
फल नहीं सिल सकता । अत: यहाँ छन्द के मान्य का कारण है सवारंभक दुबंलता ! 
द्वितीय कारण है समवाय विलम्वन 
समारंभक हेतु तो विद्यमान है, परन्तु अपरापर हेतुओं का समवाय-समायोग 
न होने से विलम्बन हो रहा है। जैसे पूर्वोक्त रासायनिक प्रक्रिया में वेद्युतिक शक्ति: 
उपयुक्त मात्रा में है, किन्तु जिसके ऊपर इस वाक्ति का प्रयोग किया जा रहा है, वह 
यथानुरूप स्थिति में समवेत नहीं है। यहाँ पर अभीष्ट मिश्रण नहीं बन सकता # 
यदि साधना में साधक के आग्रह का प्राबल्य होने पर भी विद्या और उपनिषत्‌ 
उपयुक्त रूप में नहीं हैं, अथवा उनकी इस उपस्थिति में. विलम्ब होता है; तब भी 
रे | 
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अंभीष्ट फल नहीं मिल सकेगा । अतः समवाय विलम्बन की स्थिति में छन्‍्द का मान्य 
हो जाता है । यह है द्वितीय कारण । 
प्रत्येक क्रिया मे साक्षात्‌ कारणों के अतिरिक्त भी कतिपय सहकारी कारणों 
की विद्यमानता रहती है। जैसे बीज के विकासाथे आलोक, वायु तथा अनुकूल १रि- 
पाश्विक अवस्था ( साशं।77॥670४ 0070 9075 ) आवश्यक है । जपादि साधना 
में साक्षात्‌ कारण हैं साधक की अपनी विद्या, श्रद्धा तथा उपनिषद्‌ ( रहस्यविद्या ) 
ओर भगवान्‌ की बनुग्रह शक्ति । अनुग्रह दाक्ति ही गुरुदक्ति के द्वारा शिष्य पर 
'क्रया करती है। इन साक्षात्‌ कारणों के अतिरिक्त अनेक सहकारी कारणों की भी 
अपेक्षा रहती है। जैसे देश-काल आदि की बनुकूलता, संदाय के निवारणार्थ 
और कत्तंव्य निरूपणार्थ उपयुक्त संज्ध और उपदेश प्राप्ति इत्यादि । यदि सहायक हेतु 
समूह यथेष्ट रूप से विद्यमान नहीं रहते अथवा उनके “समूह” का अभाव हो जाता 
है, उस अवस्था में छन्द का मान्य घटित होने लगता है। समूह शब्द केवल 
समष्टिवाचक नहीं है। सम्‌, सम्यक्‌ तथा संगत रूपेण जो “उह” किवा चेष्ठा है, 
वही है समृह। ऋग्वेद का प्रसिद्ध मन्त्र है सज्ञच्छध्वम्‌ संवदष्वम्‌! । यहाँ (सम! ., 
उपसगं का प्रयोग करके श्रुति ने केवल मात्र मिश्रण अथवा मिलित होने की बात. 
को नहीं कहा है; किन्तु किसी महान्‌ लक्ष्य के उद्देश्य से हम्गरे वाक्य-मन तथा 
क्रया को उन्दोबद्ध एवं संहत्‌ रूप से शक्तिमान बंनाने का उपदेश दिया है । 
इस प्रकार से शक्तिमान होने पर वे समर्थ” हो जाते हैं और पारस्परिक व्य- 
'वस्था अथवा विन्यास के द्वारा जिस फल की प्राप्ति होती है, वही है समूद् । विज्ञान के 
एक दुष्टान्त को देखो ! प्राण की मूल वस्तु अथवा उसके उपादान की वैज्ञानिक परिभाषा 
है प्रोटोप्लाज्म । यद्यपि हम रासायनिक विश्लेषण द्वारा इस पदार्थे के मूल उपादानों 
और उनके मिश्रण के अनुपात को जान लेते हैं. तथापि जिस रहस्य मिश्रण अथवा 
समूह द्वारा वह प्राणशक्ति का आधार, वहन अथवा यंत्र बन जाता है, हम उसे 
जान सकने में समर्थ नहीं हैं । इसे जान लेने पर कृत्रिम उपायों द्वारा प्रयोगशालाओं 
अं भी सजीव प्रोटोप्लाज्म का निर्माण संभव हो सकता है । जपादि साधना में इस 
“समूह” का अभाव आंशिक रुपेण अथवा पूर्णतः हो सकता है। मन्त्रों का जो अक्षर है. ; 
और उनका जो मिलन है, वह इस समूह स्वरूप को प्राप्त नहीं करता, इसी कारण 
मन्त्र सजीव नहीं हो पाते । यथार्थ मन्त्रोच्चारण और मन्त्र चेतन्‍्य का अभाव रह ९: 
जाता है । समृह होते ही वह हो जाता है “समर्थ । संगीत में भी समृह होने पर सुर- -:' 
अधन्दादि का सम्यक लय होता है। अतः: मन्त्रादि साधना भी समृह साधना ही है। 
श्रद्धावीयं द्वारा अनुग्रह शक्ति की कृपा प्राप्त करके जपादि की यह समृह साधना करना 
चाहिये | यह केवल अपनी चेष्टा से नहीं हो सकती । यह संभावित होता है आग्रह 
'शक्ति और अनुग्रह शक्ति के पूर्ण सहयोग द्वारा। मदि समूह स्तब्ध हो जाता 














जपसूत्र 


है और व्यूह व्याहृत हो जाता है, तब होता है व्यामोह । अत: छन्द: के मान्य 
का यह तृतीय कारण है सम॒ह का अमाव, स्तब्ध व्यूह अथवा व्यासोह । 
अतएव जपादि साधन में विशेषत: सतके होता चाहिये कि साधना किसी 
भी स्तब्ध : व्यूहू ( 500 घछणा। ० ० ०7765 ) से आबद्ध न हो, अथवा 
किसी व्यामोह ( गाव णिाणांणांगड़ 0 ३०एं$४707 ) में पतितन हो। 
इस प्रकार की स्थिति होने पर समूह में लौटने वाले उपाय का आश्रय 


लेना होगा । , 
चतुर्थ क्वारण है वलक्ष्य व्यपापश्षय । 


जो लक्ष्य से अथवा अभीष्ट से न्यून है, जो ऋजु एवं ऋत्‌ पथ पर आश्रित 
नहीं है, उससे विच्युत, वक़ग तथा वक्रताजनक लक्ष्य है, उसे वैलक्ष्य कहा जाता है । 
जपादि साधना में जो मुख्य लक्ष्य है, उसका अनुसरण करने पर कोई लाभ 
अथवा प्राप्ति घटित हो सकती है ! किन्तु यदि कोई न्‍्यून अवान्तर भ्राप्ति परमग्राप्ति 
को पथश्नष्ट कर देना चाहती है, तब यही मानना पड़ेगा कि बेलक्ष्य आ रहा है । 
किसी प्रबल प्रारब्ध के कारण भी वेलक्ष्य आ सकता है--ज से तपस्या में 
भोगेच्छा । जैसे समुह के अभाव में स्तब्ध व्यह तथा व्यामोह हो जाता है, उसी 
प्रकार लक्ष्य के व्यतिक्रम में भी द्विविध वेलक्ष्य है। प्रथम है मृढ़ वेलक्ष्य, अन्य है 
घोर वैलक्ष्य । पधु एवं कैठभ । वैलक्ष्य व्यपाश्रय वर्जेनीय है । 
पंचम कारण है प्रतिबन्धक बाहुलथ । 
समारंभक हेतु प्राथमिक रूप से प्रतिबन्धकों को दूर करके क्रिया को 
प्रारंभ कर देता है, तथापि प्रतिबन्धक तो पग-पग पर उपस्थित होते रहते हैं । 
वास्तव में जो क्रिया की गतिरेखा ( 0पएाए० ) है, उस प्रतिबन्धक परम्परा को 
चूर्ण ( 8]880४78 ० 70875 .्ए २6श४ंडक्रा०७ ) करके ही चलना होगा । 
प्रतिबन्धक भी व्याज विध्त-अवरोध-प्रतिरोंध आदि कई प्रकार के होते हैं । 
यदि इनका बाहुल्‍य है, तब वास्तविक गतिवेग ( मोमेन्टम ) धीमा हो जाता है। 
वास्तविक वेग की अभिवृद्धि के अभाव में मान्य होने लगता है । 
(षष्ट कारण है प्रतिरोधका अपाठव 
जिस प्रकार से प्रतिबन्धक परम्परा आ रही है, यदि उनका प्रतिरोध उसी 


प्रकार से नहीं होता, तब प्रतिबन्धकों का प्रारम्भ और दोष बाकी रह जाता है । 
प्रतिबंधकों का यह संस्क्रार तथा अवशेष सम्मिलित रूप से एक प्रबल प्रतिबन्धक 
की सृष्टि करने लगता है। प्रतिबन्धकों में परस्परत: मिल्ित होकर संघबद्ध रूप 
से एक प्रबल अन्तराय की सुष्टि करने की योग्यता रहती है । इस प्रवणता के कारण 
राक्षत; असुर तथा दैत्यों का व्यूह एवं दुर्ग बन जाता है। यह व्यूह अथवा दुर्ग न 
बने, इसके लिए पूर्वापर दृष्टि रखते हुये चछना होगा, क्योंकि यदि इनका निर्माण 
हो जाता है उस. स्थिति में उसे भेद कर सकने में सुरपक्ष तथा देवपक्ष के लिए भी 





३६ द प्रधान सूत्र 


कठिनाई उपस्थित हो जाती है | इसलिये प्रतिबन्धकों को हटाने के लिये हमें अपने 
प्रतिरोध को संघवद्ध और पूर्वोक्त लक्षणों के अनुसार 'समृह' करना ही होगा । 
प्रतिरोध की समूहता ( $096९8० ( 4590भं४०7० ) को पाटव कहते हैं। इसका 
अभाव हो जाने पर प्रतिबन्धकों का उपचय हो जाता है ओर साधक में तेजोमान्य द 
उपस्थित होने लगता है । 
सप्तस कारण है ससापक का पराशभव । 
जैसे क्रियामात्र का आरंभक है, उसी प्रकार समापक भी है। इस समापक 
द्वारा क्रिया की समाप्ति और चरिताथंता होती है। यदि किसी कारण से यह _ 
समापक पराभूत हो जाये, उस स्थिति में क्रिया अन्त तक अग्रसर होकर भी अपची 
रक्षा नहीं कर सकती । जैसे साधना में प्रदत्त होकर श्रद्धावीर्यादि की सहायता से 
प्रायः अंतिम सोयान के पास तक जाकर स्थित हुआ, किन्तु यदि वहाँ दम्भ तथा 
अंभिमान उपस्थित हो जाता है, उस स्थिति में साधक की आग्रह शक्ति एवं भगवान 
की अनुग्रह शक्ति का परिपूर्ण सम्मिलन नहीं हो सकता। अतः इस साधना के 
समापक का भी पराभव हो जाता है। साधना की चरम भूमिका में अहमिका का 
बीज किसी प्रकार से अंकुरित हो जाने पर इस महान अनर्थ के घटित होने की 
आशंका देष रह जाती है । वहाँ पर “सर्वंघर्मान्‌ परित्यज्य मामेक शरण ब्रज” आत्मा 
में यह पूर्णाहुति और उसमें समपेंण नहीं हो सकता । साधना के परिपक्व होते-होते 
पुन: सब ध्वस्त हो गया। यही है मान्य का अंत्तिम कारण ॥|४९-५०॥ 


१५, तेजीयस्त्वे पुनरिद्धत्वम्‌ ॥। 


समारभ्मकमारभ्य सप्त स्थानानि तेजसे ॥ 
समिधूरूपाणि कल्पघ्बं यानि जाडयाय ,चासते ॥५१॥ 
सप्तव्याहृतिभिस्तानि समिध्यन्ते हि बहिषि। 
सप्ताबविषों भवेयुस्तेडर्नयरछन्दांसि सप्त वा ॥५२॥ 
समारस्भकभूत॑ भू: समवायकरं भुव: । 
सुबः समूहसूलूच सहति लक्ष्यता महः ॥५३॥ 
सर्वजनिनिधानत्वाज्जनो. निष्प्रतिबन्धक: । 
तेजसो5्भोद्धतायाश्च प्रतिरोधश्रं तपः ॥फछा। 
सत्यं समापनस्थानं सत्ये नास्ति पराभव: । 
भूराविभिरतो धीर जुहुधि समिषः क्रमात्‌ ॥५५॥ 
समारम्भ जगत्या (च समवायभनुष्ट्भा । 
त्रिष्टुभा च समुहन्च पडवत्था संलक्ष्यमेवयत्‌ ॥५६॥ 
बृहत्याउव्याजविध्तत्व.. मृष्णिगभी द्धतेजसे । 
गायत्रया च समावृस्त्या कल्पयस्व समापनम्‌ ॥५७॥। 








जपसूत्रम्‌ क्‍ ३७ 


नेज की विवृद्धि हो जाने पर छन्‍्द इद्ध हो जाता है ॥ (म्ा0॥66 फ्या७ 
07 ॥]&॥76) ॥ 


समारम्भक दौब॑ल्य से प्रारम्भ करके समापक पराभव पयनन्‍्त पूर्वोक्त सात 
हैं जाडय तथा मान्य के स्थान। इन सप्त स्थानों से छन्‍्द की शक्ति का अपचय 
घटित होता है। शक्ति अथवा तेज का उपचय साधित कंसे होगा ? स्वयं में जो 
प्राणब्रह्म रूपेण रहते हैं उनकी बाहि तथा अग्तिर्पेण भावना करो । ब्रह्म एवं बहि 
एक ही बह धातु से निष्पन्न हैं | बृह धातु के आदि में “व” बिन्दु है और अन्त का 
(ह? महाप्राणरूप नाद है और मध्य का ऋ' है ऋतम्‌ । नांद-विन्दु मिथुन है एवं वह 
अभिन्नरूपेण 'सत्यम्‌' है। ब्रह्म में यह ऋतम्‌ तथा सत्यम्‌ एक अभिन्न आधाररूपेण 
विद्यमान रहता है। बहिः में ऋकार इन्ध (इकार युक्त) होता है और विसगे (सर्ग 
बृत्ति) का आश्रय लेता है। अतएव बहि है प्राणब्रह्म । श्रुति की रहस्थवाणी में 
अग्ति । क्रियाकारक फल रूप से यह है यज्ञ । यज्ञ शब्द का 'य (बायुबीज) है । गति 
अथवा क्रिया ज (जनिबीज-जन्मायस्य यतः) है कारक, अर्थात्‌ जिसके साथ क्रिया 
का अन्वय है और “न” (दान) “ज” किसके योग से 'ज्ञ” होकर 'मखद' होता है अर्थाव्‌ 
मख, यज्ञ जिसे दान करता है। अत: यहां फल ही विदित हुआ । ! 
.. प्राण की अग्तिभावना करके उसमें अग्विहोत्र, हवन करो । इस हवन में 
समिध रूप से कल्पना करो इन सप्तविघ मान्य की (जाडय अथवा आश्रय की) । 
अर्थात्‌ मान्य अथवा जड़भाव ही सप्त समिध है । सप्त समिध की यथाक्रमेण ऊँ भूव: 
इत्यादि प्रणव पुटित सप्त व्याहृति द्वारा आहुति देने से अब मान्य किंवा जाडय का 
स्थान ही नहीं रह जाता । उसका प्तमिध सम्यक्‌ रूप से इद्ध हो जाता है । यद्यपि 
सम्‌ $ इन्‌ध्‌ धातु » क्विप ०“समिध्‌ है, किन्तु इस अवस्था में समिद्ध किवा उद्दीपित 
होने की संभावना मात्र ही रहती है और भ्रतिबन्धक विद्यमान से रह जाते हैं । सप्त 
व्याहृति में जो सात प्रकार का तेज: विद्यमान है, वह प्रणव के सहयोग से ब्रह्मभावना 
की प्राप्ति करता है। अतः मान्य का समिध भी ब्रह्मवच्चे के द्वारा समिद्ध करने में, 
सम्यक्रूपेण इद्ध करने में समर्थ हो जाता है । अतएव प्राणात्मा की शाइवत सन्दीपन 
ज्योति में (परगाता0॥60 79॥76) में आहुति दो इस जड़ समिध की । फलस्वरूप 
वह उद्दीपित होगो (॥070॥80 7]876) । इस प्रकार से आन्तर अग्ति में हवन हो 
जाना ही सब कुछ को अग्तीन्धन एवं अग्निवीयं करने का उपाय है । सप्त समिध ही 
सप्ताच है “$०एश [65 0 $6ए०॥ [00 7]4॥06 ? स॒प्त अग्नि, सप्ताचि तथा 
सप्तच्छन्द रूप से प्राणयोग के क्रियाकारक फलरूपत्व की भावना करो । कारिका के 
इलोक में किस व्याहृति एवं किस छन्द के साथ किस मान्य अथवा जाड्यरूपी समिध्‌ 
का उपयोग होता है, उसे प्रदर्शित किया गया है। “भू: वास्तव में मूलतः समारंभ 
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का सूचक है । 'हो जाओ” यह अनुज्ञा उसमें निहित है। 'भुव:ः समवाय सूचक है। 
जो अव्यक्त ( पराप्रक्यां65 ) है एवं जो अभिव्यक्त है, इन दोनों के बीच का सेतु है 
भव” । इसका आश्रय लेकर ही अभिव्यक्ति की अवकाश प्राप्ति घटित होती है । स्वः 
है पूर्व व्याख्यात समूह का मल । महः है महत्‌, महत्तर, महत्तम प्रकाश-विकास की 
ओर अभिमुखी प्रवणता का सूचक । जन: “> जिससे समस्त जात है, उससे (नः:श्रृत 
मूल आवेग ( णाष्टा72 पा2० ) | यह निष्प्रतिबन्धकता सूचक है। तप: -> अभीद्ध 
तेज की प्रकर्ष भूमि । अतः समस्त व्यःजविध्न प्रतिरोध का शुर | अन्त में सत्प्रम्‌ +> 
स्वंविध प्रकर्ष ( 85९९७7०78 ?700९९55 ) का समापन स्थान | अतः सत्य में परा- 
भव नहीं है । है वीर साधक ! भूरादि व्याहृति के योग से क्रमान्वय में हवन करो। 
हवन काल में यह रहस्य संकेत अवश्य स्मरणीय है। इस प्रकार से समारंभ में 
जगती, समवाय में अनुष्टुप्‌, समूह में त्रिष्ुप, संलक्ष्य में पंक्ति, अव्याजविध्न हेतु में 
ब्रहती, अभीद्धतेज के निमित्त उष्णिक और समापनार्थ समाकृत्तिमृरति गायत्री छन्द: 
की भावना करो॥। 

पूर्वोक्त प्राणहोम का प्रदर्शन क्रियांगरूपेण तो किया गया है, परन्तु इसे 
भावांग एवं ज्ञानांग रूप से भी दिखलाया जा सकता है। भाव तथा ज्ञान के भी सात 
मान्धच हैं और उनकी भी पूर्वोक्त क्रमानुसार क्रमशः समिधरूपी कल्पना करके श्रद्धा- 
निष्ठा-रुचि एवं शुमेच्छा विचारणा तनुमानसादि द्वारा, सप्त व्याहृति द्वारा, शुद्धभाव 
ओर शुद्ध ज्ञानाग्नि में हवन करना होगा । जैसे “ऊँ यदिदं मयि अश्रद्धधानत्वरूपं 
मान्ध तदहं ह॒व्यं कल्पयासि, तच्च श्रद्धामयोथ5्यं पुरुष इति” ( श्री-श्री इष्टदेवता ) 
“श्रद्धार्पोपलक्षित परम ज्योतिष जुहोमि' । 


या देवी सर्वेभूतेषु श्रद्धारूपेण संस्थिता । 
नमस्तस्य नमस्तस्य नमस्तस्थे नभोनमसः ॥॥। 


ऊ भू स्वाहा ।॥५१-५७॥ 


जपसत्र स््‌ 
चतुर्थ भाष 
प्रथम अध्याय 

४. निरपेक्षाक्ष रव्वमाधारत्वम्‌ ।। 

अक्षर पदार्थ के निरपेक्ष होनेपर उसकी संज्ञा है आधार ॥ 

अधिष्ठान सूत्र में अनपेक्ष । आधार सूत्र में निरपेक्ष । इन दोनों में जो भेद॑ 
है, उसका विचार करना होगा । अनपेक्ष कहने पर नैष्कल्पशुन्यता, अर्थात्‌ सर्वेश्रपं चो- 
पश्म निविशेष निरंजन वस्तु रूप अवधि विवक्षित होना। निरपेक्ष कहने पर: 
यह ज्ञात होता है कि विवक्षा उतनी दूर पयेन्‍्त, अवधि पयेन्‍त नहीं थी । साकल्य 
शन्‍्यता अवधि ही विवक्षित है। जैसे क-ख-ग रूपी तीव कारक सहगभाव से क्रियमाण 
होकर किसी फल का उत्पादन कर रहे हैं। अब इन्हें शुन्‍्य कोटि में ले आने पर फल 
भी शून्य हो जाता है। यही शुत्य है नेष्कल्यशन्यता ! केवल साकल्य शुन्यता मात्र 
ही नहीं, प्रत्युत्‌ साकल्यत्षमता भी लक्षण में आ जाती है । 

अतएव आधार का तात्पय॑ है पदार्थ की एक छोटी संस्था जहाँ संस्था में प्रसज्य- 
मान अथवा संस्थित सहग कारकसमूह (3850७70]4888 ० (0-4०श5 ) शुन्यता में 
न आने पर भी सामान्य में अवस्थान करते हैं। फलत:ः उक्त संस्था प्रत्येक कारण 
व्यापार हेतु निरपेक्ष रहती है । स्थिर जलराशि तथा उसके वक्ष पर उदित तरंगों के - 
दृष्टान्त के अनुरूप ही इस निरपेक्ष अक्षर भाव की परीक्षा करो । वाक के दृष्टि- 
कोणं से नाद तथा वर्णादिरूपी कलावितान में भी इसे देखो । 

( ग्रन्थ में ) पहले से ही बहिविश्व (फिजिकल युनीवसे) को उसके छन्द:-वस्तु 
आकृति द्वारा एक सामान्‍य आधार में लाने की चेष्टा की जा रही । इस आधार के 
सम्बन्ध में धारणा को क्रमशः अग्रगा होना है। प्राण तथा मन के सम्बन्ध में इस 
प्रकार के सामान्य आधार ( यूनिफाईड डाईनेमिक बैकग्राउण्ड आर फील्ड ) की 
कल्पना तथा मन के क्षेत्र में ले आने पर भी (जैसे थ॥ं7॥4 ए्राणा0 इत्याकि) आधु- 
निक विज्ञान के समीक्षा-परीक्षासम्मत सिद्धान्त की सीमा अभी भी प्राप्त नहीं हो सकी 
है | कया निखिल व्यष्टि प्राणी की आधारभूता कोई विराट प्राण सामग्री स्थित है  ; 
इसी प्रकार क्या निखिल व्यष्टि मानस की भूमि में क्‍या व्यष्टित्व ( सेपरेट इन्डि- 
विजुऐलिटी ) ही तथ्य ( 78० ) है, सामान्य समग्रत्व ( अथवा सामान्य सामग्री ) 
क्रेवल कल्पित एवं आरोपित ही है ? “आधारभूता जगतस्त्वमेका यह “जगत्‌' कौन 
सा जगत है; कौन अवधि है ? 'आत्मैवेदं सर्वे २? यहाँ (इदं स्व” की व्याप्ति तो सर्वे-- 
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कुण्ठालेशशुन्य प्रतीत होती है ! “चितिरूपेण या क्ृत्तनमेतदद्व्याप्य स्थितां जगत” यहाँ 
भी जगत का विशेषण “क्ृत्स्न' है । और जो व्याप्य हो रहा है, वह है स्वयं चिति । 
यह भी लक्ष्य करो कि वह चण्डी के पूवेंइलोक में 'व्याप्तिदेग्येी” रूप है । 

आषं श्रज्ञान में समस्त व्यष्टिप्राण तथा मानस का आधारभूत श्राण ओर 
मानसामग्री, प्रतिष्ठिता है । व्यष्टिप्राणादि जिस आधारमें हैं, उसमें वे कुंठित-गुण्ठित 
लुण्ठित भाव से ही विद्यमान रहते हैं । यह जो “परांच्चि मुखीन” हमारे व्यवहार का 
निर्वेहण कराने वाली सृष्टि है उसमें व्यप्टि अथवा ज्यक्ति की इस प्रकार की कुंठि- 
तादि भावरूप वृत्तिमत्ता (प्रिनांणांएड़ डएं०८ 40 श्थंग्राह्ठ भात 5798 
(0००8४0०7४७) अवश्यम्भाविनी है, फिर भी वह इस सम्पर्क स्थल में “तथ्य” नहीं है । 
वह तथ्य का आभास मात्र ही है । अथवा वह है अतथ्य का आरोप ! वस्तुतः यह है 
भ्रान्ति ( प्रैगमेटिक मिसए प्रिहेन्शन ), अथवा भ्रान्ति के कारण यही है कुण्ठाकापेण्य- 
दोष | प्रत्यकमुखीन होकर इस भ्रान्ति के निरसनार्थ ही जपादि साधन का प्रयास 
किया जाता है । 

ओंकार प्रभृति कोई जप क्‍यों न करो, अ उ इत्यादि क्षर दृत्तिसमुह (कला) 


को पहले नादरूप अखण्ड सामान्य आधार में लाना ही होगा । व्यक्तनाद को लाना 


होगा पराव्यक्त विन्दु में और अन्त में इस त्रितव को लाना होगा परामाव्यक्त में । 
यह परिलक्षित होता है कि यह केवल वाक्‌ की आधार सन्धानसीमा नहीं है। यह 
प्राण तथा चित्त की भी आधार सन्धान सीमा है । जैसे गायत्री जप में विछय ओंकार 
की गति का पुनः अनुसरण करना । ( इसे द्वितीय-तृतीय खण्ड में विवेचित किया 
गया है। ) 

:.. निखिल चलिए्णु, (क्षरिष्णु खंडित गति में अक्षर-अखंड तथा ध्रुव कहाँ है, 
इसका सन्धान आधार में प्राप्त करना होगा । आधार में आ जाने पर सकल क्षरवृत्ति 
अथवा गति कहने लगती हैं “हम तो सब आती-जाती हैं, टूटती-जुड़ती हैं, उठती- 
गिरती हैं, किन्तु हे मोद के आधार ! हम सब तो तुममें ही तो हैं; सभी का निवास 


. तुमे ही है। जैसे तरंग का निवास है जल राशि में । तुमने स्वयं को हमारे सम्बन्ध 


में “अच्छा-खासा”” निरपेक्ष ही पाया है। हमारे रहने अथवा न रहने की तुम्हे कोई 
चाह , अपेक्षा नी नहीं है ?” 


द तथापि-अनपेक्ष तथा निरपेक्ष एक ही बात नहीं है। आधार में नानात्व एवं 
तरतमत्व का अन्त ही नहीं है। आधार जाति तथा आधार परम्परा तो रहती है। 


क-ख-ग का संघात फल अनन्त प्रकार का हो सकता है। यदि प्रतिज्ञा करता हैँ कि 
उक्त फल शून्य होगा अथवा सम होगा; उस स्थिति में अनेक प्रेकार से उस शुंन्य 
अथवा सम की उपलब्धि होती है। यदि यह उपलब्ध किया जा सके, तब एक ऐसा 


अक्षर” प्राप्त होगा जो यह कहेगा “तुम सब तो अनेक प्रकार से परिलक्षित हो रहे . 
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हो, तथापि यह देखो मैं तो एक ही शुन्य अथवा सम हूँ। अतः मैं निरपेक्ष हूँ” । 
वृत्ति तथा व्यापार समूह की प्रकारता भेद के भी कारण यह अक्षर निरपेक्ष भातर है । 
अत: यह निव्यूढ़ किवा नियत नहीं है। क-ख-ग इत्यादि में अशेष प्रकार की संत्रात 
संभावनाओं में भूमिष्ठ स्थलों का वर्णत किया। क्योंकि हमारे अभीष्ट इस शून्य 
अथवा सम का अनुभव नहीं करा सकते । जो अवशिष्ट बचा ( २८७अंतंप्र४ं 97009- 
७9॥0०5 ) वह शून्य अथवा सम का फल अवश्य देता है तथापि सम्भाव्यता क्षेत्र में 
( ॥7 ॥6 7८४॥7 ० 970099%7॥707 ) ही देता है । जब यह अभीष्ट ( ॥१०५एा।० ) 
सम्भावना परिलक्षित होगी, तभी यह शून्य अथवा सम प्राप्त होगा । 


अतः इस प्रकार की सम्भाव्यता का अपेक्षाधीन जो अक्षराधार है, वह अपे- 
क्षिकमान ( गा 6 ए०४४ए७ $७58 थात॑ ०णाध्का ) अक्षर एवं निरपेक्ष है । 
यद्यपि जल अपने वक्ष पर उदित तरंगादि के सम्बन्ध में निरपेक्ष आधार है, तथापि 
जल अपने तथा वाह्मय कारकबृत्ति व्यापार की “अपेक्षा” रखने के. उपरान्त ही इध् 
प्रकार से निरपेक्ष होता है । वे कारक वृत्तिव्यापार समूह भी अन्य 'समूहों' की अपेक्षा 
रखते हैं । ये समृह फिर अन्य समूहों की अपेक्षा रखते है । इस प्रकार से क्रियाकारक 
फल की श्ूद्धला ( एा। ) सुक्ष्म से सूक्ष्मतर में, संकीर्ण से व्यापक तक में चलती 
रहती है । 

धदि किसी घटना को घटित भाव से देखो अथवा घटक के दृष्टिकोण से देखो 
तब उसके रूपद्वय की उपलब्धि होती है । प्रथमत: अनेक संभावनाओं में से वह अन्य- 
तम प्रतीत होती है और द्वितीयत: अनादि एवं असंख्यात घटक पुंज परम्परा के 
अन्तिम फलसमूह में वह अन्यतम श्रतीत होती है । हमारे व्यवहार तथा प्रत्यय में 
घटनामात्र ही संभावित सम्भूत का सम्मिश्रण है, 'शीड्ापा8 ण ए॥4086 का 8७४ 
है। सृष्टि के मूल में छीला है अथवा 'कीला' ( बन्धपाश ) है, यह प्रदइत उत्यित 
होता है । हम यहाँ दोनों को ही देखते तथा उपलब्ध करते हैं, थोड़ा बहुत ही ्लन्ध 
हिसाब” से उपलब्ध करते हैं, शेष वास्तविक को तो उपलब्ध कर सकने में अक्षम से 
रह जाते हैं ! 

अब यहाँ जिस प्रकार से उपलब्धि हो रही है, व्यावहारिक क्षेत्र में किसी 
भी आधार को शुद्ध एवं समग्र रूप में अक्षर तथा निरपेक्ष रूप में नहीं देखा जा 
सकता । अतएव जो शुद्ध तथा पूर्ण है, उसकी खोज में लगना ही होगा । आपेक्षिक 
तथा खंडित परम्परा कहाँ जाकर कहेगी “अब हम आपेक्षिक नहीं हैं ?” श्रृति में उक्त 
“आधारमानन्दमखंडबोधम्‌! की खोज कहाँ, कितनी दूर तक करती होगी ? श्रुति के 
इन तीन शब्दों का पुनः चिन्तन करो-आतनन्‍्द-अखंड-बोध । 


यद्यपि व्यवहार तथा प्रत्यय में आपेक्षिक आधार ही रहता हूँ, तथापि 
ऐसा स्वरूप एवं स्वभाव में नहीं है। अतः ऐसे आपेक्षिक को विरपेक्ष किस 'शत्ते' 








| 
| 


धर. चतुर्थ भाग 


पर कहा गया, क्‍यों कहा गया, यह मानो भूल न जाऊँ। कारण यह है कि एकान्तिक 
अपेक्षारहित की खोज ही तो वास्तविक आधार की खोज है जहाँ आनन्द, अभय 
तथा बोध की स्थिति बच्युत, अखण्ड और अकुण्ठ सी रहती है अनपेक्ष अनपाय 
स्थिति हेतु इस निरपेक्ष को सेतु-सन्धि तथा सहायक रूपेण प्राप्त करो । सव्वंसापेक्ष 
ओर सर्व अनपेक्ष के मध्य ही यह निरपेक्ष भाव है । 

“तिर' छब्द के वर्णरसायन में जाओ॥। “त” वर्ग का अन्तिम वर्ण “न! क्या 
कहता है ? वह किसी तलबृत्तिता में स्थित क्रिया से कहता है “यही तो है तुम्हारा 
फल । यहीं रुक जाओ । और नहीं !” “अन्‌” से ही है यह निर्व्यड़ आत्यन्तिक । किन्तु 


. नि क्‍या कहता है? वह कहता है कि “क्रिया के फल को एक साथ 'खतम” नहीं 


होने दिया। अपने में बचाकर रखा सम्वेग सेस्कारादि रूप से (35 7० ०7४25) । 
जैसे पृथ्वी पर पड़ा कोई बोझ छपर उठाकर रख दिया जाता है । अब “निर* से क्या: 
तात्पयं भासित होता है ? केवल अपने में उठाकर रखने से ही निरदिचन्त नहीं हुआ 
( जैसे विश्राम, निद्रादि में ), परन्तु प्रत्येक संस्कार के 'फ्यूज” में अग्नि लगाकर 


रवखा । टाईम बम का फ्यूज ! समय पर इसका विस्फोट होगा । 


अत: 'निर' कहता है “इस समय हममें मानों क्रियाफल समूह नहीं है, 


. अथवा एकभाव है, किन्तु हम उनके संवेग को अपने में धारण किये रहते हैं और 


उन्हे नृतन रूप में स्वयं को सजाकर हाजिर” करने-का समय भी देते हैं ।”” जो 
पदार्थ किसी भी क्षेत्र में अथवा अवस्थिति पम्रें स्वयं अक्षर पदार्थ का 'प्रतिभू” होकर 
अपने में पूर्वोक्त रीति से ( निर+अपेक्ष, रूपी फारमुला से जो विदित होता है ) 
उन-उन अवस्थान में प्रसज्यमान ( रि९]९एक॥६ 0 056 596०४ आंए20075 ) 
क्षरवृत्ति समुह का आल्म्बन हो जाता है, वह पदार्थ उन-उन स्थल में उन क्षरवृत्ति 
समूह का आधार कहा जाता है ! 

अत: आधार ही :--- 

(क) स्वयं में सब कुछ को घटित होने देता है, 

(ख) ओर जो घटता है उसके वस्तु, शक्ति, छन्‍द तथा आकृति की स्थिति 
एवं गति को घारण करता है, 

(ग) जो घट रहा है, उसके सम्वेग समूह और संकार समूह को घारण 
करता है; रे 
| (घ) पूर्वोक्त क्षरभाव में स्वयं “अक्षर” रहता 

(डः) अक्षर रूप से उनका प्रशासन भी करता है। 


इसलिये आधार पदांर्थ 8080० और 745४९ मात्र नहीं है। जैसे दो वस्तुओं 


के शक्तिकेन्द्र में अन्तरीक्ष नहीं है। मुक्त-उदार-तेजसत्तारूप द्यौ: की पहले विवेघना 
हो चुकी है । ; 











ज> 2: 5 32 रा है, 
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भूरादि के आधारत्व का परीक्षण तत्तद्‌ लक्षणों द्वारा करो। व्याहृतिसप्तक : 
' ही आधार सप्तक है। आधार ही पृण्ण अस्तितारूपेण सत्‌ है और वह भातितारूप 
से चित्‌ है। वह अस्ति-भाति-श्रियम्‌ रूप से आत्मा है। कठश्रुति का 'महाचात्मा' ही 
“यच्छति” स्थल रूपेण 'शान्तआत्मा' है। बृहदारण्यकोक्त 'असतोमा' इत्यादि अभ्या- 
रोह मन्त्र में आधारजुद्धि के द्वारा 'तच्छुद्धं विमलमशोकम मृतं सत्यं पर रूप परम 
सत्य आधार का सन्धान वणणित किया गया है। आहारादि छुद्ध पंचक भी वस्तुतः 
आधारशुद्धि ही है। शुद्धि लक्षण की पुनः चिन्तना करो। मूलस्पन्द का जो स्व-छन्द: 
भाव है, उसके वरूप्यादि का परिहार करते हुये सारूप्यसाधन करना ही शुद्धिसाधव 
कहा जाता है। पहले यह देखा गया कि तुम्हारा अभीष्ट आधार कैवल प्रेमछन्द 
युक्त है अथवा श्रेय छन्द युक्त है। जपादि साधना का प्रथम लक्ष्य है आधार को 
श्रेयछन्द में छाना। पहले प्रेयः रहता है और पश्चातृकाल में श्रेय का अनुगत हो 
जाता. है। सर्वान्त में उप्तमें मिल जाता है। जैसे प्रथमतः अलवण ह॒विष्यान्त ॥ 
पश्चात्‌काल में स्वाभाविक रसोल्लास । | द 


. मूलस्पन्द को पकड़ने के. लिये मूल का अन्वेषण करना होगा । जो समस्तः 
आधार-व्यवहार में हैं, उनके सूक्ष्मता तथा व्यापकता का क्रम पकड़कर वहाँ पहुँचा 
जा सकता है जो मूल है, जो शुद्ध तथा अखण्ड है। यह स्मरण रखना होगा कि 
पृष्टि में केवल जीव ही नहीं ( जीव-जिसमें कोषपंचक रूप आधार परम्परा निरू- 
पित है ) प्रत्येक पदार्थ में अनेक आधार स्थूल-सूक्ष्म-कारण रूपेण एक सज्जा में 
विन्यस्त रहते हैं। अतः प्रत्येक पदार्थ में ही मूल का सन्धान करना होगा ( मूझ ८+ 
बेसिक बीइंग, फंक्शनिग) । यहाँ तक कि हममें जिस “मैं” के आधार में ([-(08०ं 
20688 जिन समस्त व्यवहारसमृह का निवंहण हो रहा है; वह 'मैं! भी एक 
नहीं है। ऐटम अथवा जीवकोष ( न्यूक्लियस के समान ) का एकत्व एक अद्भुत्‌ 
अनेकत्व का संघात ही है। अत: अहं पदार्थ का मुल खोजने में अनेक वर्जन तथा 
६रणयृक्त शोधन क्रिया की आवश्यकता रहती है। अहं तत्व क्या है, यह जानने के 
जिद विरहरूप निष्ठित सामग्री को जानना होगा । उसे जानना होगा 

ऊँछ जोड़ा जा सकता है और न कुछ घटाया ही जा सकता है ! 
कम वस्तुदृष्टि से सब में निष्ठित कर को वच्नसत्व (776 वा> 
धार कहा जे, एरफ्ध्ांआा॥06, ४ए0४72(ए॥ ) कहते हैं। शाक्तीदृष्टि से उसे मुला- . 
भाकृति और ता है। वह छान्दसी एवं मांन्त्री दृष्टि से ओंकार अथवा गायत्री है। 
आधार ब्रह्म यान्न्री दृष्ठि से . उसे कह। जाता है विन्दुगभिता हल्लेखा | परिनिष्ठितः 
द ४७ मेहामाया, आत्मास्वयं ! ं 


दल ओर परिनिष्ठित में अति” तथा 'उप! उपसर्ग द्वारा “अक्षर' में 
' “ने सम्पूरण का क्रम दिखलाया जाता है। “अति” कहता है कि /यह: 


है 


उसका 











४४ चतुर्थ 
व्यवहार का अक्षर अवश्य है किन्तु इसके भी अतीत हो जाओ |” “उप' कहता है 
समीप में अवश्य आया, किन्तु सम्यक्‌ रूप से नहीं आया। अतः “उत्तम” हो 
जाओ |” एक देता है 708765५०४ और 7745007007८6 तथा निर्देश | दूसरा 
देता: है ्राप्रक्मयाशाए८ थात ऊलाव्टांगणा, यह धारा जहाँ निरतिशय-निर्व्यढ़ | 
परिसमाप्त हैं, वही है गीतोक्त पुरुषोत्तम । 
ह साधारण दुष्टान्त है एक बृत्त अथवा पैराबोला। वह कागज पर है अथवा 
अन्यत्र है। उसे सम्यक मान मर्यादा में रखने के लिये एक निरूपणाघार ःाक्धा॥6 ० 
मिशथिशा०8, 8 $ए४ैंथा 0 00-0वाग०४ आवश्यक है । यह है यान्त्रीदृष्टि । 
इसमें उप तथा अतिरूप गतिदय की सूचना मिलती है। पूर्ण शुद्ध यन्त्राधार 
( 4४० ए०70 एक्काशा ) हेतु विन्दु रेखा, दिक, संस्था, संख्या को मूल में 
ले जाकर समझना होगा । मान्त्री दृष्टि दृत्ताभास तथा दृत्त श्रभृति के लिये केवल 
जेनरल इक्वेशन आफ दि सेकेण्ड डिग्री के छन्‍्द: का निर्देश करने से ही कार्य नहीं 
"होगा । समस्त छन्दों की माता गायत्री के अंक का ही पालन तथा धारण कृत्य 
“करना होगा । यह स्मरण रखना होगा कि केवल ओंकार जप तथा गायत्री जप की 
ही नहीं, प्रत्युत्‌ समस्त गति स्थिति छय छनन्‍्द की माता वे ही हैं ! पफञ८ 87000 
औापंड 07 8]] पद्ा7085, 6 5पफ्ा०ग6 रिप्र8, 7.4ण 0: ९तए४707! वह 
“कैसी है इसका आभास पहले दिया जा चुका है । एक साथ ही शून्य पुर्ण किसी विन्दु 
से शक्ति का व्यक्तोदय ( एक्चुअलछ मैनीफिस्टेशन, ) सुषम कलावितान ( प्रोग्रेसन 
'एज'ए हारमोनिक सिरीज ) व्यक्त होता है और पुनः विन्दु में ही विलय, प्रत्या- 
'बत्तेन ! यह 4० कशाएक्रगांलं> जो स्वयं को स्वभाव में निरूपित करती है, वही 
है विश्व की, विश्वमुल ओंकार की स्व-छन्द गायत्री । हमारे तुम्हारे विश्व व्यवहार 
'के प्रत्येक छन्द: अथवा इक्वेशन को इसी छन्दों की माता-गायत्री की अ नुद्धत्ति में 
>सि करना होगा। शाक्ती तथा वस्तु दृष्टिद्यय को किसी अमूल मूल पयेन्‍्त ले जानें 
'पर ही उनकी पूर्ण विश्वान्ति होती है, यह भी भावनीय तथ्य है । 
है अत्यक्षरमतोत्य ध्यात्‌ प्रायस्त्वेन ट्यूपाक्षरम्‌ । 
भशासनमक्षरस्थ सप्तधा पञ्चधा त्रिधा ॥१॥ 
_नेष्कल्यशून्यंतासिद्धावधिष्ठानत्वमिष्यते . ॥. 
साकल्यशून्यतासिद्धावाधारत्वत्च..ग्रुह्मते ॥२॥। 
नम रस वाले इछोक (२) का तात्पर्य पहले ही कहा हे चुका है । प्रथम 
(6). अति! तथा उप! का भी प्रसंग किचिंतु विवेचित हो चुका है. 
क्‍ कर हक समीप” (प्राय:) इन दो उपाधियों को अक्षर श्रशासन ने विश्व में 
बाणित कि किया है । इलोक में अक्षर प्रशासन को तीन मौलिक संख्या में भी 
गया---७-५-३ ! इन तीन संख्याओं के ग्रुणन से प्राप्त होता है १०५ । 
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इसके साथ ३ को जोड़ देने पर">१०८ ! अतएव प्रशासन को विश्लेष दृष्टि कोण 
द्वारा १०८ रूपों में उपलब्ध किया जाता है। इन तीन संरूपा को सभी क्षेत्रों में 
उपलब्ध करो, समझो । जैसे परमाक्षर, अव्यक्तमूलाक्षर तथा अध्यक्षर । इनके साथ 
अन्वक्षर तथा प्रत्यक्षर को जोड़ने पर->५! अत्यक्षर और उपाक्षर को जोड़कर 
५-- २००७ ! केवल इन्हे नाम संज्ञा देकर निश्चिन्त नहीं होना चाहिए। भाव 
निष्कर्ष द्वारा इन्हें पुन: जपादिसाधना एवं जीवन विनियोग में लाना ही होगा, तभी 
लाभ होगा । जैसे कोई गतिरेखा अथवा उमि इत्यादि । उसके आधार को देश-काल, 
कार्येकारण सम्बन्ध निरूपक छन्दः (2070०70०7) तथा वस्तु शक्ति और गतिस्यिति 
के संस्था निरूपक विन्दु रूपी कतिपय अक्षर रूप में दिखलाना होता है | देशकाल 
को चतु: संख्या में लो (5, 9, 2, ६)। प्रणवादि जप में परमाव्यक्त, पराव्यक्त- 
(विन्दु), नाद, सेतु, सन्धि, मेह एवं कला रूपी सप्त आधार में ग्रहण करना होगा। 
अब है निधानंसूत्र : -- 
५ अनन्योपेक्षाक्षरत्वं निधानत्वम्‌ ॥ 
जिसमें अपने से इतर (स्वेतर-अन्य की) कोई भी अपेक्षा नहों है, वह 
है निधान ॥। 
सजातीयविजातीयापेक्षयो: . स्थापक॑ स्थिते: । 
स्वेतर--निरपेक्ष यन्‌ निधानं तत्‌ पर मतस्‌ । 
अध्वत्यस्पास्थ चेकाडिश्ल निधानं बोजमव्ययम्‌ ॥। रे ।। 
पूर्वसूत्र में जिस साकल्यशुन्यता (समता) की विवेचना की गई है, उसमें 
साकल्य को स्वगत, विजातीय तथा सजातीय रूप से देखा गया है। अर्थात्‌ रक्षणा- 
नुयायी आधार ऐसा पदार्थे है, जो इच तीन प्रकार के सकल-दृत्तिविभेद में “निरपेक्ष 
अक्षर! है । निरपेक्ष तथा अनपेक्ष का पार्थक्य प्रदर्शित करते हुए यह कहा जा चुका 
है कि निरपेक्ष में अपेक्षारहित भाव पूर्णतः: नियत एवं निव्यूंढ़ नहीं भी हो सकता है, 
अतएवं आधार परम्प श और उनका शोधन परिपुरण सम्भावनीय है । 
वत्तेमान सूत्र में इन तीन प्रकार के साकल्य ( मैनीफोल्डनेस ) में स्वगत 
को ग्रहण करके शेष दो (विजातीय-सजातीय) को छोड़ दिया गया है। आधार 
पदार्थे अपनी (7 ॥058 59९०१6९ आण्थ्ा075) द्धत्ति व्यापार स्थिति के साथ 
विशेष सम्पर्क नहीं रखता । अतः निरपेक्ष है ए॥ा6४०० है । जैसे गणित कोई एक 
धसिस्टम आफ कोआ्डिनेटस” विभिन्न प्रकार की रैशिकादि आकृति से विशेष सम्पक 
नहीं रखते । किन्तु निधान की स्थिति में मानो कोई पदार्थ यह कहता प्रतीत होता 
है “मैं सजातीय-विजातीय अन्य अथवा “ऊपर' के साथ नियत, अविनाभाव सम्पक 
तो नहीं रखता किन्तु जो स्वयं में निष्ट तथा स्वगत है उसके साथ सम्पर्क में रहता 
हैँ । अतः साकल्य सम्बन्ध त्रयी मुझ में निहित है। विहिंत है, अतः मैं निधान हूँ ।* 
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_ न अथवा आधार में स्वगत नहीं भी रह सकता है (स्वगत ८ इनट्रिन्सिक) । 
आर में एक युक्त उदासीन (फ्री, ईम्पाशियला) भाव उपछक्षित रहता है, इसलिए 
दिति और यो: का दष्टान्त दिया गया है। मानों निधान में वस्तु-शक्ति-छन्द- 
आकृति धन्नोभूत (कन्मन्ट्रेटेड, कामपैक्त) है । नाभि, बीज, चक्र, कोष भ्रभृति गूढ़ 
ववृहरूपता आ रही है। “ हो देव: सर्वभूतेषु गृढ:” । आद्याशक्ति नाद को दिखलाते 
हुये कहती है “यह समस्त कलछित फलित कला का आधार है ।” वह विन्दु की आर 
ईंगित करते हुए कहंती है “यह नाद तथा कला का निधान है।” जो आधार में 
आपके एवं व्याप्ति की काष्ठा है उसका अन्वेषण | निधान में सूक्ष्मतव तथा अणुत्व 
का अन्वेषण | जो आधार में पृर्ण तथा शुद्ध है, वह स्वयं को महतो महीयान” रूप 
से प्रदाशत केरना चाहता है। निधान स्वय को “अणोरणीयान' क्रम से शून्य रूप से 
अथच निरतिशय समर्थ रूपेण प्रदर्शित करने में समर्थ है । 
अतः: वह साकल्यत्रयी में से स्वगत को “निष्ठ' (नितरां स्थित:) किये रहता 
है। इसलिये निधान एकांध्घि (००-वांग्रथाअंणा4 7०|४०१॥655) है । इसका 
वारण दृष्टान्त है एक बीज । उसमें स्वग॒त ही नियत प्रधान है। (यद्यपि बीज को 
'बाह्य की अपेक्षा रहती है, तथापि वाहद्यापेक्षा निथत नहीं है ।) 
केवल यही नहीं-- समस्त सजातीय ((09 शाशं।0गरा।8 ००70080०॥8) की 
उसके सम्बन्ध में जो स्थिति (86ए० 76थांत॥8 ०० ००७४) है, उसका स्थापक 
(7२९३ ०(ए८ 48९70, 765907अंए० 870 5९९८४ए७ +78९००07) वह स्वयं है । यद्यपि 
आधार के ही समान निधान भी अक्षर पदार्थ है, तथापि लक्षणानुसार यहाँ काष्ठा का 
सन्धान सावकाश रूप से श्राप्त करना होगा ।. यदि बीज के' उदाहरण से निधान को 
समझने का प्रयत्न करो; तब निसर्गेरूप इस महान्‌ अइ्वत्य के “निधानं बीजमव्ययं' 
की खोज में अवश्यमेव लगना होगा । उसे जांन लेने पर “'सर्वेमिदं विज्ञातं भवति' ! 
यहाँ स्वजातीय विजातीय भी स्वंतन्‍्त्रशुन्यता में आकर स्वगत हो जाते हैं । अब 
वाह्य ( ०८६ ) वाह्य नहीं है। वह प्रूणतः ॥7 ( अन्त: ) हो गया है ! निधान इस' 
काष्ठा में आने पर हो जाता है “पर!। “परम” दाब्द के सम्बन्ध में और भी कुछ 
कहना शेष है ! 
ड़ व्यपेक्षाविरहाक्षरत्वमाश्रयत्वम्‌ । 
जिसमें व्यपेक्षा अथवा विजातीय की ;अपेझा नहीं है, ऐसे अक्षर पदार्थ को 
ऋहते हैं आश्रय ॥। 
विजातीयस्य याउपेक्षा व्यपेक्षा साइभिधोयते । 
तद्विरहेण याध्पेक्षा सा हिपात्वेन गुह्मते | ४॥ 
स्व-सजातोयभेदेन समाश्रयव्यपाश्रयों । 
व्यतिरेकाद व्यपाधित्य  स्वान्चयेन समाश्रयात्‌ ॥ ५ ।। 














४७ 


विजातीय की जो अपेक्षा है, उसे व्यपेक्षा कहते हैं। इस विजातीय के अभाव 
में (विरहेण) अपेक्षा विपक्षी हो जाती है। स्वगत एवं स्वजातीय (॥रधांग्रभ॑ं० 800 
260) एक प्रकार से प्न०700805 हैं। आश्रय अर्थात्‌ एक ऐसा अक्षर पदार्थ 
जहाँ समस्त “आश्रित” स्वजातीय सम्पर्क में रहते है। उनमें जो स्वगत्‌ सम्पक में हैं, 
उनका समाश्र.)्र और सजातीय का व्यपाश्रय ! 
यहाँ व्यपाश्रय का तात्पये है कि यहाँ व्यतिरिक सावकाश है। “अधिकांशतः 
हमारे समान तथापि पूर्णतः हमारे 'समान नहीं! यह भाव (आंशोक्ायाज 7 क्रशि- 
.७706) सजातीय में रहता है, तभी व्यतिरेक (निगेटिंग दि डिफरेन्स) का प्रयोजन है। 
यह ठीक हमारे समान नहीं है, परन्तु इसे समान कैसे करना, यह समस्या रह ही 
जाती है । किसी सजातीय को पूर्णतः $आत्मसात्‌” करना सम्भव नहीं रहता। जहाँ 
अपर अथवा इतर का लेशमात्र भी विद्यमान है, वह आश्रय भी सम्यक्‌ तथा पूर्ण 
नहीं है । गीतोक्त अपरा. प्रभ्नति प्रसंगों को इस सन्दर्भ में विचार द्वारा समझो | सर्वेथा 
स्वान्चय हुये बिना स्व में, तत्व में, आत्मा में अन्चय हुए बिना किसी का भी 
समाश्रय सम्पन्न नहीं हो सकता । अतः विज्ञान तथा साधना के क्षेत्र में अन्याश्रय 
(अ-स्वतन्त्र, अ-स्वच्छन्द भाव), इतरेतराश्रय, अपाश्रय अनाश्रय, भ्रभृति को छोड़ते 
हुए व्यतिरेक मुख के व्यपाश्रय और अन्वय मुख के समाश्रय में उपनीत होना 
ही होगा । 
आश्रय को द्विपात्‌ अर्थात्‌ "'ज्०-अंग्रशाअं०0 7०।४४८०॥6$५ की संस्था 
रूप से जानो द 


अपाश्रय में आश्रय का अपेत भाव रहता है । अतः यह क्रमशः व्यांश्रय में ले 
जाता है। व्याश्रय ०» विपरीत तथा विरुद्ध आश्रय । अन्वाश्रय की स्थिति उपाश्रय में 
अनुगत एवं उपेत भाव से रहने पर व्यपाश्रय तथा समाश्रय में स्थिति हो जाती है । 
व्यपाश्रय ० जिससे अपाश्रय विगत हो रहा है। समाश्रय ही आश्रय का सेतु है । 
संश्रय द्वारा सेतु तत्वसंन्धि की भ्राप्ति होती है। 

अत: आश्रय तत्व ही सर्वेश्रयण की परिसीमा है । 

७. सपेक्षाक्ष रत्वे भूमि: ॥॥ 
अक्षर पदार्थ में पुरा (त्रिपात्‌-चतुष्पात प्रभृति रूप से) सापेक्षता आने पर 
वही भूमि: है। 

(& 60 85 7-0-7रणा-वणशाशं०ाक्ष 7९88४०॥०४४. 07, & गिक्षा78 
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सापेक्षत्व॑ विजानीत त्रिपात्वादिविलक्षितम्‌ । 
अन्वयो व्यत्तिरेकश्चोभो चेति वा भिद्ते त्रिधा ॥ ६॥ 
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 त्रिपाद्यायक्षरं भूमि: संस्था हि सत्यते यतः। 
ओंंड्रारादिष बीजेष्वधिष्ठानादीनि पत्च च। 
अपेक्षा मक्षरे नन्‍्यस्थ यथाक्रम॑ विचारय ॥| ७ !। 


जब अपेक्षा (अपेत होकर ईक्षा-77०।४(७०7९55७) तीन या अधिक संख्यामान 
का परिग्रह करती है (जसे यन्त्राकृति में त्रिभुज के तीन कोण; द्वत्त में केन्द्र-व्यास- 
प्रश्चति) तब वह त्रिपात्‌ प्रभ्ति लक्षण युक्त हो जाती है। इस स्थिति में उसकी 
सापेक्ष संज्ञा परिलक्षित होती है। जब तक समस्त व्यवहार तथा प्रत्यय में 'तीन' 
संख्यामान नहीं मिल जाते, तबतक मानों अपेक्षा को और कुछ की अपेक्षा रहती है । 
अब तीनों (भूभव: स्वः इत्यादि) कहते हैं “इस बार प्रत्यय तथा व्यवहार स्व छन्द्र 
में चले” । 
सापेक्ष होने पर अन्वय, व्यतिरेक तथ्य अन्वय + व्यतिरेक के घटक सूत्र का 
इस सम्बन्ध में प्रयोग किया जःता है। जैसे कोई सापेक्ष वस्तु है 'क” । अन्य कोई 
सापेक्ष वस्तु है 'ख' । वह “क' से कैसे सम्पर्क में हैं? दोनों का सम्पर्क कैसा है ? 
इसका उत्तर है तीन प्रकार से -- जैसे “क” रहने पर 'ख” रहता है ।” “क' के अभाव में 
ख' भी नहीं है । तीसरा रूप है कि “क' के रहने पर 'ख' रहता है । “क' के अभाव 
से 'ख का भी अभाव हो जाता है। “'क” तथा 'ख” सम्बन्धित वस्तु, शक्ति, छन्द 
तथा आकृति रूपी पदार्थों के द्वारा ही इस अन्वयादि की परीक्षा की जाती है । 
पादमात्रा कालकाष्ठा से भी परीक्षा ली जाती है । 


जैसे दृत्त अथवा पैराबोला में यह देखा कि वहाँ एक स्थिर विन्दु है और इस 
स्थिर विन्दु के साथ नियत मान रखते हुये अन्य किसी विन्दु की गति है। बृत्त 
अथवा पेराबोला में इन दोनों धर्मों का अन्वय है । दोनों में (स्थिर विन्दु में तथा 
अन्य बिन्दु गति में ) मान अलग-अलग ही रहता है। क्लीं तथा हीं बीजों में तथा 
प्रसंगत: सर्व मन्त्रों में अन्वयिनी समानता कैसे है? साधारण मान्‍्त्री आकृति क्‍या 
है? इसका अनुसन्धान करना अत्यन्त आवश्यक है । जपसूत्र में यही सन्धान 
चल रहा है । 

'भूमि! में संस्था व्यवहरित, ( 0०००, ए०7८०७॥9 ) सूत्रित तथा 
निरूपित हो रही है। सुत्रित कहने से भन्त्रित ( 3888760 97 िणएगरपरांबांग 
470 €थृप्४/०॥ ) और निरूपित कहने पर यंन्त्रित ( डिजाइन्ड विथ रेसपेक्ट टू ए 
डिफिनिट आर डिफाईन्ड फ्रेम आफ रिफरेन्‍न्स ) जानना चाहिये। अक्षर वस्तु 
“त्रिपात्‌' होकर सापेक्ष हो गई । अर्थाद 'भूमि? सम्भावित हो गई ! 

अब अधिष्ठान से श्रारंभ करते हुये भूमि पर्यन्त अक्षर वस्तु की पंच प्रकार 
अपेक्षा' का क्रोंकार आदि बीज में विचार पृवेक अवलोकन करो। अनपेक्ष,. 
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निरपेक्ष, अनन्योपेक्ष, गव्यपेक्षाविरह॒विशिष्ट तथा सापेक्ष । ओंकारादि जप में व्यक्त 
( कलित--फलित ) जो विन्दु नाद कलाक्ृति ( गांशोॉछत बढएथव एवाॉथिपा ) 
है, वही है भूमि । यह अवश्यमेव साधारण भूमि है। विशेष विशेष कलित, फलित 
रूप इस साधारण भ्ृमि में “अपेक्षित है! और भूमि ही उनकी 'सापेक्ष' है| ( अर्थात्‌ 
उनके कारण भूमि सापेक्ष है ) । द 

इस भूमि को वाक-मन तथा प्राण के अनुबन्ध द्वारा ग्रहण करना होगा । 
तीनों को मिल्काकर भी और पृथक्‌ करके भी ! यहाँ वाक्‌ के दृष्टिकोण से भूमि 
विवेचना हो रही है। वाक्‌ की भी वेखरी आदि चतुः भूमियाँ हैं। अतः यह जानते 
रहना चाहिए कि जप क़िस भूमि में चल रहा है। जप जिस भूमि में चल रहा है; 
वहाँ से क्‍या वह उत्तर भूमि हेतु आरुरुक्ष है अथवा अधर ( अध: ) मृमि की ओर 
अवरुरुक्ष है ? 

भूमि परम्परा रहने पर सेतुसन्धि भी रहती है। सेतु का आश्रयण किये 
बिना एक भूमि से अन्य भूमि की ओर आरोह वा अवरोह नहीं होता । इसमें 
पुनः सेतु की अवर सन्धि प्राप्त होने पर ( जैसे मध्यमा में ) “आश्रय” होता है । 
सेतु की वरसन्धि पर्यन्त गति होने पर 'समाश्रय', ओर सन्धि के पार वाली भुमि में 
स्थिति हो जाने पर 'संश्रय/ हो जाता है। भूमि अथवा संस्थागत्‌ स्वेविध परिणाम 
में इन आश्रयादि को सम्यक्‌ रूप से जान लो दीक्षाप्रभृति के द्वारा गुरु-इष्ट-साधना 
का आश्रय प्राप्त होता है, किन्तु समाश्रथ, संश्रय अनेक परिश्रम के उपरान्त ही 
प्राप्त हो सकेगा। यह दोनों कृपा द्वारा भी आय्रच्त हो जाते हैं। सामान्यतः मास्त्री 
दीक्षा से आश्रय, शाक्तीदीक्षा द्वारा समाश्नय और शांभवी दीक्षा के द्वारा संश्रय 
घटित होता है। सब श्रकार के जप में अर्धमात्रा प्रसन्‍तर होकर जापक को उदय- 
विलय आदि सेतु का भआाश्रय प्रदत्त कर देती है। सेतु प्राप्त हो जाने पर, उत्तकी वर 
तथा अवर सन्धि उपलब्ध तथा पार हो जाने पर संवाश्रय, संश्रय साधना का 
समापन करना चाहिये । अधेमात्रा जागरिता होकर विन्दु को निधान तथा नाद को 
आधान रूपेण प्राप्त कराती है। स्वयं तो आश्रय तथा निधान-आधान, इन तीनों 
में आधार ( परारूप से ) रहता है। अन्त में वे परापारीणा होकर परम रूप 
अधिष्ठान को श्राप्त करा देती हैं । यहाँ पर आधान का वर्णन आधार से प्रथक्‌- 


रूप से किया गया है। 'पूर्णणमद: मन्त्र रूप दीप का विन्दुनाद के सम्बन्ध में पुनः 
स्मरण करो । 


८. कोम्मत्वेन भुमेस्तलादय: ॥॥ 
भूमि को कूर्मे भाव से ग्रहण करने पर उसका 'तलू” इत्यादि रूप से व्यवहार 
होता है ॥ 
कोमंत्वष्ण्क्षर में अक्षरमुस्यत्व ( 727690706/॥॥08 ० $छब्रालॉज था 
शिवरज।।9-98९०००| 07 (0ाए०॥४०74। )। 
४, 





चतुर्थ भाग 

शिवाद्वंतमधिष्ठानं कलाय्राधाररूपिणी । 

इन्दुविन्दोनिधानत्वमाश्रपत्व॑ हद: पदो: । 

भूमिरच सन्त्र--यन्त्रादि--सापेक्षत्वेन भावनस्‌ ॥ ८ ।॥। 

ब्रह्मादेतमधिष्ठानं. माया चाधाररूपता 

निधानं कारणं सुक्ष्ममाश्रयोडन्त्या च पीनता॥ ९ ॥ 

अनुप्राविशदेतेष सर्वेष्वक्ष रमेव यत्‌ । - 

क्षरेष्वक्षरमुख्यत्वे. कौमेंत्वं स्यात्ततस्तलः ॥॥ १० ॥॥ 
जो शुद्धाह॑त ( प्रपंचोयशम ) शिवतत्व है, उसे अधिष्ठान कहते हैं। उस 
अधिष्ठान में आद्याक्रछा शक्ति को निखिल सुष्टि प्रभूति का आधार जानो । यदि 
उस आधद्याकलछा का ध्यान काली आदि मूर्ति रूप से करते हो, तब तुम्हारे ललाट 
का जो चन्द्रविन्दु है, वही विन्दु विश्व बीज ( निखिल शब्द, अर्थ तथा प्रत्यय ) का 
'निधान है। इस मूर्ति में हृदय तथा पादपद्म रूप द्विविध आश्रय हैं । पाद है युंजान 
युक्त आश्रम, हृदय है युक्ततर-युक्ततम आश्रय | हृदय है भाव में -तथा रस में । पाद- 
पदुम है कर्म तथा समर्पण में | दोनों मिलाकर रसज्योति । रूलाठ में शशिकला ! 


अन्त में आद्याशक्‍क्ति के यंत्र-मंत्र-तन्त्रादिर्प इस सापेक्ष भावन को भी भूमि 
ही समझो । 


इस प्रकार से ब्रह्मादत ही अधिष्ठान है। माया है आधाररूपता अर्थात्‌ 
माया के आधारपट पर ही नामरूपात्मक विश्वचित्र उदित हो रहा है। विश्वचित्र 
का कारण रूप ही निधान है। ( सुक्ष्म है आश्रय और स्थल को अथवा व्यक्त को 
भूमि कहते हैं सूक्ष्म तथा स्थल को नाना स्थल पर दृष्ठटान्तों द्वारा देखो )। 
'पूर्वोक्ति सर्वेक्षेत्र में अक्षर अनुप्रविष्ट रहता है। अधिष्ठान में अक्षर परम, मायाधार 
में विपरम ( अर्थात्‌ जो परम को विवकत्तित विचित्र रूप से परिलक्षित कराता है ) 
' निधान में पर, आश्रथ में परापर ओर अन्त में, भूमि में, अपर। क्षरपरिणाम में 
अक्षर की अध्यक्षता मुख्य रूप से है “कौ । इसी कौर्म अधिकार में तल इत्यादि हैं 
( इत्यादि --क्षेत्र-स्तर आदि )॥ अंग्रेजी में भूमि को 87076 अथवा ?0श[0॥ 


ओर तर को डाएशा ?]876 ( शाक्ाड: 07 0'प्राए26 ); स्तर की $6०४०॥ ० 
शाए्था तथा क्षेत्र को 59०2०760 फ7९॥( कह सकते हैं । 


कोर्माधिकार में पृथ्वीतत्व की प्रधानता रहती है। इसका बीज है “लं । 
भ्रणवानुग़हीत इस बीज के जप से “कोमं प्रसन्‍्तता”” होती है। अतः भुमि में 
स्थिरता आती है। कहीं भी अस्थिर होने पर “ऊँ लू! उसका स्थैये मन्त्र है । 

९, सीनत्वेनोकस्त्वम ॥। | 

भूमि को मीनताधर्मावच्छिन्नता है ओक: ॥ 

तलसत्र में कोमें अर्थात्‌ स्थिरताधर्म की प्रधानता है। वहाँ 89[गथगं8 
छवणुण० ही १णगरंशक्ा है | चलिष्णुता धर्म ( ॥४०७ं|9 ) की प्रधानता होने पर 
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मीनताधिकरण है। तद्गरप स्थल को, भूमि को ओक: कहते हैं। ओकस शब्द के 
वर्ण रसायन में भी वही प्राप्त होता है। “ओ” स्वर दत्ति का ध्यान करो ५३४८ 
इत्यादि में । साधारणत: ओक: ->9 7!एांत 960., स्वाधिष्ठान में इसका आधार है 
अपतत्व । “व! ( ओयाम्‌ ) है इसका बीज। इसके जप से ( प्रणव के साथ जप 
द्वारा ) समस्त जाडय ( ॥7श४9-598874707 ) कटकर 'सावलील स्वच्छन्द भाव 
आ जाता है। इसका विनियोग है स्त्यान, जड़ता के निरसनाथे । 

मौनत्वं क्षरमुख्यत्वे तेनौकश्चार्णवो5पि वा । 

सीमावद्ध: क्ष रब्य होइभोंक:हस्वो5षपि बेतर: । 

बीजौघधारणादोकोी मीन ओंकारलीनता ॥ ११ ॥। 

ऑकार को पीन तथा लीन रूप से उपलब्ध किया। पीनता में ओंकार 
अ-उ-म रूप स्फूट ( ?शंथा ) आकार में आकारित होता है। जैसे जल में 
तरंग। जैसे तरंग जल में ही उठकर जल में ही मिल जाती है उसी प्रकार से 
अ--उ-- म ( स्फुटस्वर ) स्फोट ( नाद ) में उदित तथा विलीन होते रहते हैं । 
नाद में वाहिता ( क्षर ) तथा स्थितता ( अक्षर ) रूपी भावद्वय रहते हैं। इनमें 


वाहिता है मीनत्वाधिकरण और स्थितता है कर्माधिकरण । 
जबतक वाहिता चलती है, तब तक हमारा लक्ष्य तथा प्रयोजन दो है यथा 


अखण्डवाहिता एवं प्रशान्तवाहिता । एक श्रकार से स्व छन्द में सावलील भाव। 
स्थितता को स्थिर करने के लिये सेतु का समाश्रय लेकर विन्दु-अधिगम होता है। 
क्योंकि जबतक परम अथवा शुद्ध अधिष्ठान नहीं मिल जाता, तब तक गति का 
सम्वेग ( मोमेन्टम ) रहता है । जहाँ शुन्य तथा पूर्ण एक साथ है, वही अर्थात्‌ विन्दु 
ही स्थिर होते का एकमात्र स्थान है। इसीलिये स्थिर और अचल प्रतिष्ठ होने के 
लिये जपध्यानादि में विन्दु साधन है । 

मीनताधिकरण में अखण्डवाहिता के रूप प्रें शुद्धधाहिता को भी जानना 
होगा । जड़ के देश में ( संसार में ) जैसे प्रवाही ( एं१ ) पदा्थे की अखण्डता 
के लिये घ्रए0700ग/भाएं०४ के एिपुप्क्मीणा ० (एणराणोॉए आदि नियामक 
सूत्रों की स्थिति है, विंद्यमानता है, उसी प्रकार प्राण तथा अध्यात्म क्षेत्र में भी 
अखण्ड वाहिता का तियामक सूत्र स्थिर निश्चित करना ही होगा । 

जैसे कानों में नाद सुना । उसे किस प्रकार का होने पर अखण्ड कहा जा 
सकेगा ? प्रशान्त, शुद्ध होने पर ? झिल्ली प्रभृति के शब्द को राजस उपसर्ग कहते 
है। क्या ये नाद के साथ हैं, और उसके साथ रहकर क्या नाद को छिन्न करते हैं ? 
और इनके साथ अन्य कौन सा शब्द स्पन्द है, जो नाद को यथायथ रूप से श्रति- 
गोचर नहीं होते देता ? राज॑स-तामस शब्द रूपी उपसर्गद्रय मिल कर क्या एक 
विच्छिन्त शब्दजाल ( (णापि5४४ 760]67 ० $8070705 ) की सृष्टि तो नहीं 
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करते ? इस जाल में शुद्ध अनाहत नाद कितना है ? कितना बाह्य अथवा आन्तर 
प्रक्षेप इसमें मिल चुका है ? ( प्रक्षेप -> फिजिकल, साईकोलाजिकल ) । 

नादश्रति के अखण्ड तथा शुद्ध होने पर (८एशा था० एणप8 ) 3 समें 
स्वाभाविक सत्वस्फर्ति की कृपा से एक अपूव प्रसन्‍न सौम्य भाव की अनुभूति होगी 
इस अनिर्वेचनीय गण को “प्रशान्त' कहते हैं । इसमें अग्निषोमीय समता रहती 
यहीं पर गायत्री का (वरेण्यं! तथा “वर साक्षात्‌ रूप से प्राप्त हीत। है । यहाँ पर 
सुरगण' असुरदोरात्म्यमुक्त हैं । े 

स्वाधिष्ठान चक्र में अप” का एक यही मीनाधिकरण्य एक संस्थान है। सवा, 
धिष्ठान” रूपी नाम में ही अखण्डादि भाव की बहमावता का नियामक सूत्र रक्षित 
है । मानो प्राणब्रहय को पुकार कर कहा जा रहा है “तुम नादादि गति रूप से 
'स्व? में अधिष्ठित हो जाओ । जाल में, ग्रंथि में, पतित मत ही । समस्त विजातीय 
से सत्‌ को पृथक्‌ करो । सुरक्षित करो । समस्त स्वजातीय को अपना बनाछो? । 

इस अत्यावश्यक व्याप्ति शुद्धि झ्ान्तिकर्म के सम्यक समावान् का प्रकेतत 
उपाय क्‍या है? उपाय है उसके नियामक सूत्र तथा विनियोग को उपछरूब्ध कर 
लेना । पदार्थ विज्ञान में एुपथांणा ०णी 00707्एॉ५ का उल्लेख मिलता है । यहाँ 
जिस समीकरण सूत्र का प्रयोग हुआ है, वह है संभूय समुत्थान ( शाशाएशा: ) 
समीकरण । देह में और सुक्षतः सव्वंत्र ही क्षिति आदि पंचतत्व के पंचकेन्द्र ( चक्र ) 
विद्यमान रहते हैं। इनसे उध्व में है आज्ञा ( डाईरेक्टिब सेन्टर )। कोम॑ प्रभ्नति 
सूत्रों में इन्हीं केन्द्रों का निग्ढ़ तत्व विद्यमान है । आज्ञा में अधिष्ठित ओंकार शासन 
स्थित क्षिति आदि पंचतत्वकेन्द्रस्थ रू-व॑ इत्यादि बीजों को सक्रिय एवं संहत 
करो ॥ प्रथम केन्द्र ( मूछाधार ) की जाग्रति के फलस्वरूप जो चिकीर्षा ( पा९० ६०. 
4०६ 6०४प्भाड़ 7्रए7०॥ ) है; वह तुम्हारे सव्य समीकरण का प्राथमिक सम्भूत 
मान ( फंड छाटाएु०7 शा ) है । इस मान को प्रथकृत: नहीं रखना चाहिये। 
द्वितीय में (ऊ' व) वह आहत तथा चिकित्सित होता है। अर्थात्‌ मूलाधार में चिकीर्षा 
ओर स्वधिष्ठान में चिकित्सा ! जो कूर्मे में जड़ रूप से बद्ध है, मीन ने उसे अभी- 
ध्टानु बन्ध से मुक्त तथा सावलील कर लिया । यह प्रथम ( मूलाघार ) का निषेधरूप 
भी नहीं है । बीज का तथा उसके अंकुर का परीक्षण करो । बीज के नाश" से कग॒ ' 


विदित होता है, इसका भी विचार करो। जैसे धारणा के अनन्तर ध्यानवाहिता | 
तृतीय अर्थात्‌ मणिपुर ( तेजतत्व र॑ ) में प्रथम तथा द्वितीय तत्व (प्रथ्वी-जलू तत्व) 
का अध्याहार आदि होता है । 


इसके पदचात्‌ के सूत्र में विवेचित होगा वाराह्मधिकरण । तदनन्तर य॑ तथा 
हँ रूपी वायुबीज तथा आकाशबीज (तत्वबीज) द्वारा उ्यापनी एवं शमनी का साधन 
करो । वायु एवं य॑ बीज के द्वारा सर्व संकी्ण अर्भौंकत्व ( शाजद्थोा। ात एडपंटंल्व 
ताप्रधाअंणा०धा४ ) अपग॒त हो । वह अब महौकस्त्व हो जाये । यही है नारसिहा- 
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जपसूत्रम 
घधिकरण । अन्त में हूं बीज द्वारा समस्त संवेग स्थिर-शान्त तथा अनाकुल हो जाय ! 
क्षिति आदि पंचतत्वों का प्रणव के साथ बीजपंचक युक्त जो हवन ( अग्निषोमीय 
हवन ) प्रारंभ हुआ है, उसकी पूर्णाहुति हं ऊ” मन्त्र के द्वारा सम्पन्न हो । यही है 
उरुक्रमाधिकरण । यह जो संभूय-समुत्यान समीकरण है, इसके द्वारा यह पॉचभौतिक 
विश्व और विध्वान्तगंत प्रत्येक व्यष्टिकोष में अग्निषोभीय समता रक्षा की प्रवणता 

रहती है । फिर भी विषमविवत्तं में ( थर्ड इमर्जेन्स में ) व्यतिक्रम होता है और हो 

रहा है । जपादि साधन में सुषमता-ऋजुता-समता लाना ही होगा । इस प्रसंग में 

मूलाधार आदि षट्चक्र अथवा केन्द्र के वाम की और संस्था की परीक्षा करो । 

अब कारिका का भावार्थ:-- 

... मीनल में क्षरभाव की भ्रप्रानता है अथवा क्षर का क्षेत्र सम्मुखीन रहता 
है । ऐसी भूमि को ओक: तथा अर्णव: दोनों हो कहा जा सकता है। ओक: तरंगादि 
रूपेण व्यक्त ( हटवरधा० 8०००। ) है । अर्णवः में सामान्य उदभव भूमिरूप को 
प्रवणता ( 7?00ाएं4 एशापा] ॥ 7680॥7855 70 96 80०॥४ ) है | सीमाबद्ध 
क्षरव्यूह की 'हृस्वता होने पर वह अभौंकः कहा जाता है ( जैसे &॥0०770 थ्योरी में 
78५० 9207०६ ) । और अन्यथा होने पर महोक: (जैसे फील्ड आफ कास्मिक रेडि- 
येशन ) । वह निखिल बीज ( उव ) को धारण करने के ही कारणः ओक: मीता- 
घिकरण है। अर्थात्‌ निखिल विश्वस्पन्द ( तद्गूप में 35 आणा ) जिस भूमि में अपना 
बीज अथवा मूल स्थित रखता है, वह है ओकः । ओन्‍्बस्पन्द ( उर्भि ) । के रू 
व्यंजनमुख--प्रथम अभिव्यक्ति । स्‌> विचित रूप ( रेडियेटिंग ) | पहले मीन तथा 
ऑकारलीनता आलोचित हो चुकी है। श्रोभगवान के मीनावतार को प्रत्येक भूमि में 
ही उपलब्ध करना होगा । 

जैसे जप में विलयधारा | इसमें वाद “अभांक: तथा महौक:ः की परिसीमा के 
और परयंवसान के विन्दु में मिलकर शान्त हो जाता है। अ्भे अथवा ह्नस्व की परि- 
सीमा ग77ासंग्राश है। महान की परिसीमा है ॥077//6 । अभे++8 ०।05४०ं 

( शत लाए ) 7096 70०0 । ' 

१०. बाराहत्वेन लोकत्वन्‌ ॥। 
भूमि का वाराहाधिकरण लोक है॥। 
लकारेण हि. लोीनत्वमपुकारेण सपुद्धृति: । 
स्थापकत्व॑ कक्रारेण लोकस्पेति विचारणा ॥१२॥ 
उध्वंगेत दता येत लोनमग्वस्थ तुन्नति: । 
उध्ब: तदृध्वंमित्येव॑ क्रेण व्युत्यितस्थिति: ॥१३॥ 
उजिताजा: स घराह्‌ उदवोर्णा गीष्पततिंगिरास्‌ ॥१४॥। 
लोक तथा ओक: के अवस्थान की विचारण करो.। आषेवाणी में १४ छोकों 


का वर्णन प्राप्त होता है । इन्हें स्थुछ॒तः बहिरदेश संख्या-पर संस्था समझता उचित 
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नहीं है ( जैसे हमारे वायुमण्डलस्थ ढ[(धा7059#0०7०, [णा०05ए7९07९ आदि )। 7 
2-० 4 इस संख्या की जैसी व्यापक गूढ़ व्यंजना है, वैसी ही व्यज्जना है छोक श् 
की । ल--उ # क--इस प्रकार से वर्ण विश्लेषण करते हुए कारिका में कहा गया हे 
कि “ल' कार में लीनता, “उ' में समुद्भूति तथा “क” में स्थापकत्व की इन त्रिविद्य जे 
की संहति होने पर ही “छोक' संज्ञा गठित होती है । एक लीनता की भूमि है (मीना 
घिकरण ) अर्थात्‌ ७ 70शाएं4 ०6 उस भूमि से किचिद्‌ समुद्भुत हित 
हो रहा है वराहदंष्ट्रा । अब वह भूमि स्थापित €5(७॥5760 हो गई है कक 
स्थरा ) कौर्माधिकरण । अतः वराहाधिकरण (लोक) में मीन तथा कूम रूपी चत्ति 
के मन्‍्यन द्वारा एक अभिनव उ्ध्वाध: क्रमविन्यास परिकल्पित होता है । फलत: विश्व 
में सबंत्र वस्तु, शक्ति, छन्‍्द तथा आकृति एक अभिनव अभिव्यक्ति पारम्पये ( परोग्ने- 
सिव मैनिफीस्टेशन अथवा इवाल्यूशन ) प्राप्त करते हैं । वेगमन्थन का प्रतीक है महा 
चक्र जिसे वाराही शक्ति धारण करती हैं । डे 


दंष्ट्रा तथा चक्र का संघात शंखादृत्ति ( शुआं/क6 70ए४०76यां ) रूप है । 
अन्तर्बेहिः सर्वत्र अभ्युदय” अथवा अभ्यारोहा्थे ( 7.०ए४ॉप्ड ए० ) इसकी आवद्य_ 
कता रहती है | यही मंत्रादि के भी सम्बन्ध में कहा जा सकता है, जैसे ओंकार 
“उ? । वसु का अथें सम्पत्‌ ( शकए७ ) है । अतः आध्यात्म प्रभूति समस्त सृष्टि सम्पदा 
ऋद्धि ) को धारण करते हुये उन-उन सम्पदा की स्व-स्व मर्यादा का रक्षण करती 
हैं वाराही शक्ति । वसु का स्व-स्व मर्यादा से समुद्धुत्‌ एवं स्थापित अवस्थान ही 
छोक है । “3 में है वसुमुख्यता । अत: जो समस्त, सब कुछ के अन्तर में ( क्ेस्ट्र 
तथा नाभि में ) वास करते है, वे हैं वसु । जैसे सुये सौरमण्डल में । वसुओं की आद 
संख्या को विभिन्‍न श्रकार से समझो । जँसे आकुंचन-प्रसारण के द्वारा सबकी पाद- 
मात्रा-कला-काष्ठा द्विगुणित होती है ४२5०८ | अइ उ रूपी स्वरत्रय ओर क्‌ 
चतटप पंच व्यज्जन, ३--५७०८। विन्दु+ रेखा धननेः - ऋण-+--कोण ... 
देश -+ कील के संख्या + अनुपात ० ८ । विभिन्‍न क्षेत्र में वसुतत्व की भावना करो, 
जैसे भायु रक्षतु वाराही! । यहाँ जो देहधारण है, इसके वसु कोन हैं ९? 
प्राण ही वस्ु है । जबतक प्राण अपनी ओज: शक्ति के द्वारा बल, वीयें, इन्द्रियपाट व, 
स्म्रतिं, मेघा रूपी समस्त सम्पद को ऋद्धि ( ए८तणाआ०, 20660प०४०८, 4९५९।] से 
में बर्त्तमात रहता हैं, तभी तक आयु है । अजपा की संख्या एवं छन्द: पर ही आयु 
नर्भरशील रहती है । जब छन्‍्द: युक्त होता है, तब वह साधक योगी है । योगी की 
आयु को बाराही युक्तछन्द अथवा स्व छन्द में धारण करती है । वहाँ पतन (॥र पराणा8 
700शा ) धर: निरुद्ध रहता है । अत: इच्छामृत्यु होती हैं । यद्यपि “अयुक्त' स्थिति 
में भी वाराही शक्ति आयुरूप वसु को धारण करती हैं, तथापि कै बहां पर प्रारब्ध 
को ही प्रात एव प्रबल हो जानें देती हैं, वे जीवनकाल में कम को अपना सहग; 


अनुवर बती कर ही रखती हैं। अयुक्त स्थिति में स्वतंत्रता, स्वाधिकार लुप्त नहीं: 
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होता, वह कुंठित और सीमाबद्ध हो जाता है। वाराही की कृपा के अभाव में यह 
कुण्ठा-कार्पण्य जाल उच्छिन्न नहीं हो सकता । युंजान छन्दः पर्यन्त गति नहीं हो 
सकती । जप ही एक प्रक्ृष्ट साधना है। युंजान होने की साधना में प्रथमतः विषम 
तथा व्यस्त को सुषम तथा समस्त ( वाध्श्टाध८0 ) करते हैं। द्वितीयतः सुषम 
तथा समस्त को सम एवं समग्र ( सिमिलूर तथा इन्टायर ) करना चाहिये । अब 
युंजान के अनन्तर युक्त की साधना प्रारम्भ की जाती है। तृतीयत: सम तथा समग्र 
को एक और अखण्ड स्थिति में लाने का साधन । अब युक्‍कततर का साधन प्रारंभ 
होता है । चतुर्थतः व्रतीय स्थिति की अनुभूति को तुरीयातीत ( परमाव्यक्त ) में ले 
जाने का साधन । अब युकक्‍ततम स्थिति आ जाती है । एक मृमि से अन्य भूमि में वसु 
को उठाने वाली तथा वहाँ स्थापित करनें वाली शक्ति ही 4वाराही' है। युंजात से 
लेकर युक्त पर्यन्त जाने का जो सेतु अथवा सरणि है, वह है सुषुम्ता । इसके अधर 
एवं उत्तररूपी मुखद्यय भी हैं । 

द वाराही के चक्र तथा दंष्ट्रा की संघात ब्रत्ति को शंखाबृत्ति कहा जाता है + 
यदि दंष्टा को उपलब्ध नहीं क्रिया तब चक्र में, चलती चक्की में, घूणित होते ही 
रहना होगा ॥ देष्ट्रा -- एशा०4। ०ए८ा॥९7ई, पएधि8 ०]|भा है। इसके लिये 
वाराही का प्रबोधन अथवा जागृति प्रयोज्य है। इप्तके अभाव में किसी भी प्रकार से 
सुषुम्ताद्वार अपादत नहीं हो सकता । उध्वंग से पुनः ॥रा80, ॥7०4870 नहीं हुआ 
जा सकता ! क्योंकि प्रयोजनानुस्तार ऊपर से नीचे उतरना भी पड़ता है, जैसे जपादि 
में अग्तिमात्रा । जैसे यात्रा में चढ़ाई-उतराई। धन तथा ऋण रूपी मुखद्वय में 
दंष्ट्रा शक्ति को सक्रिय करना ही होगा । अतः जहां अश्युदय, अभ्यारोह लक्ष्य है, 
वहीं है धतमुख्यता । विलय में वह है ऋणमुख्यता । 


सभी साधनों में, अभ्यारोह एवं अवरोह में, सुषुम्नामागें का आश्रयण आव- 
इयक है । साधना में जो विश्राम, शयीथा: अथवा विल्‍ूय है, वह प्राकृत ( ७००५ 
अथवा रिप्रा7778 7207 ) नहीं है । ६यहाँ पर ॥6 ४९००० ॥.4ए ० शात- 
०09ए४क० सावकाश नहीं है । पहले जिस सम्भूय-समुत्यान समीकरण ( ऊँ हं ऊ 
शेष ) का वर्णन किया गया है, यहाँ उसका ही अधिकार क्षेत्र अनुभूत होता है। 
थर्मोडाईनेमिक केवल 'रं! बीज का एक विद्येष प्रत्यवच्छेद जात ही है ( 59००ं60 
०7058-5००४०णाएंए8 )॥ वत्त मान थर्मोन्यूक्लियर के विपुल प्रयोग में अभी पूर्वोक्त 
षट्लक्रीय समीकरणों का प्रयोग नहीं हो सका है। अतएव वस्तुकेन्द्रीण महाशक्ति 
अपने रौद्रातिरोद्र रूप में संज्ञात हो रही है। उस महाशक्ति का सामग्रिक रूप 


“अतिसौम्यातिरोद्राये?, “जगतुप्रतिष्ठाय” तथा “देव्ये हृत्यै'” ही है। इन पदों में 


'उ ले ऊ से 'ऊँहूं ऊँ पर्यन्त समग्र अग्तिषोमीय और “मित्रावरुणीय” समीकरण 
अन्तर्भुक्त रहते है । 























.. 
5 चतुर्थ भाग 


आयुर्वेश्चतम्‌' प्रभृति में घतम्‌ ०० आयु: । अत: इसे वाराही अधिकरण से ही. 
रक्‍खा गया है। ऋ' वर्ण विशेषत: वाराही के दंष्ट्रा का द्योतत करता है । घ के 
'गतिशक्ति के महाप्राण की घनीभाव स्थिति का द्योतक है। त वर्ण -5 उध्वेंतर ते 
का वाचक | अतः “इत' में वाराहीशक्ति परिस्फुट द्षत्तिमती हैं। यज्ञ का पर) 
*>हृवि: अथवा घृतम्‌ । गीतोकत सभी थज्ञों में यही है। आदिपुरुष यज्ञ में की । 
वहाँ किसने स्वयं की कल्पना हविरूपेण किया है, इसका चिन्तन करो । पुरुष 
यहाँ पर स्वयं को ही वर्चेट, ओज:, तेज: रूपी प्राणशक्ति के रूप में हवि: बनाय+ 
 है। “ब्रह्महवि: । अतएवं “यज्ञवाराही' तनु आदि | तभी जपादि में हविः एवं बतस्‌ 
का समर्थ और सम्यक्‌ रूपेण प्रयोग करना होगा । आन्तर याग की भृप्ति में उसक्षे 
“रूप” की भावना करनी होगी । 
मणिपुर अथवा तृतीय केन्द्र में वाराही शक्ति को विशेषतः “संस्थिता” करो | 
सौर केन्द्र के बिना कहीं भी समुत्यान तथा विधारण नहीं होता । जैसे सूर्य सौर 
जगतस्थ अपचीयमान प्राणादि समस्त शक्तिसमह का उन्मेषण ओर विधारण करते 
हैं; उसी प्रकार देहादि संस्थाओं में भी होता है । जप में, नामसाधना में भी ऐसा 
शुद्ध चक्रादत्ति के द्वारा सृष्टि का.सुषमपव प्रवत्तित होता है। हमारे व्यवहार 
-में जो विषमपव है, उसमें यह सुषमपर्व अपने स्वभाव में नहीं है। वह तो वेरुप्य-वेगुण्प 
से घिर गयः है । अतः प्राथमिक कम है चक्रादि सुधम पर्व में सब कुछ को लाना | 
चक्रादि  सुधम उमभिवितान । अब चक्रादि के स्वभाव-स्वरूप की रक्षा करने के लिए 
वाराही के दंष्ट्रा का सहयोग -न्‍सौष्ठव होना चाहिये । अन्यथा सृष्टिमें सव्वत्र ही 
सुषम गतिमात्रा के विषम हो जाने का एक “झोंका? “आशंक्रा” विद्यमान है । इसी 
कारण जो अभी स्व छन्द में घृणित हो रहा है, वह क्रमश: स्व छन्द में नहीं रह 
जाता। वह क्लिष्ट, अवसन्न (रिप्ाणांा8 77097) हो जाता है। सुषम गति से 
462८, 0589400॥ प्रभ्ुति को उच्छिन्न करते हुए उसे स्व॒ छन्‍्द मान में ( प्रापर 
_एनर्जो तथा फंक्शन वैल्यू में ). रखना चाहता है वाराही शक्तिका देंष्ट्रा ! यह 
हा जा चुका है कि सर्वेगतिमान जबतक अपने ही स्व छन्द “मान में रहते हैं, 
पतबतक आय: है।. द द 
अन्त में वाराही सूत्र की द्वितीय कारिका का अवधारण करो। इसमें एक 
साथ चार लक्षण कहे गये हैं :--- 
(१) क्रमोन्नति अथवा अभ्युदय, 
(२) व्युत्यित स्थिति (यत्‌॒किचित) अथवा प्रतिष्ठा, 
(३२) तेज: अथवा प्राण का उजित्त्त्व, 
(४) उर्वी वाक्‌ (गिरां) आर्थात्‌ नाद प्राकट्य का आधिपत्य (गीष्पति:) । 
_वाराही के बिना अध्यक्त अणुरूपा वाक व्यक्त उरुरूपा नहीं होती ! 

















क्‍ जपसूत्रम्‌ न 
| ११, नारसिहत्वेन लोकस्त्वम्‌ ॥। 
नारतिहाधिकरण में भूमि को 'छोकस्‌ कहा जाता है ॥ । 
पहले मीनाधिकरण सें 'ओक:” और वाराह्ाधिकरण में 'लोक' का विस्तृत 
वर्णन किया गया। छोक में स्थापित अथवा व्यवस्थित भाव ही मुख्यता है। चक्र 
और दंष्ट्रा ( ०ए०॥० धाव ९०९ए३४7९४ 7०00०75 ), किसी वस्तु संस्था से सम्बन्ध 
बनाकर कहते हैं “यहाँ तिम्त से उठाकर तुमको स्थापित किया ।' अब यहीं स्थित 
रहो” | भिट्ठी में बोया गया बीज जैसे ऊपर शाला, फल तथा फूल बन जाता है। 
मानों उध्वंगा शक्ति यहाँ आकर विश्वान्त सी हो गयी ! ॥४०शंए्ड्ठ 57089 ही 
3२९७-07८:४ए में परिवर्तित हो जाती है। किन्तु प्रशव यह है कि इस प्रकार ;॥ 
से उठता-गि रना, उठते-गिरते रुक सा जाना, सभी शभ्रूपियों में परिलक्षित अवश्य हो 
रहा है, किन्तु क्या इस व्यापार में सेतु-पन्धि-ग्रंथि-संकट भी परिलक्षित होते हैं ! 
एक संस्था से होकर किसी उध्वे अथवा अध:ः संस्था में जाने के- लिये उच्चत 
होने पर सेतु एवं सन्धि का माध्यम मिलता आवश्यक है । यह संस्थान्तर मृदु-मध्य 
तथा अधिमातन्र भी हो सकता है । अत: २७३» २७१२॥। १२ प्रकार की संभावना 
संस्थान्तर में होती है। वर-अवर तथा वराबर रूप ग्रंथिक्रप अथवा संकटत्रय को 
ग्रहण करने पर और प्रत्येक को अन्य के साथ गुणित करने पर है » ३८० 3 संख्या 
क्‍ भाप्त होगी ; पहले वाली १२२८ ९5-१०८ संख्या । 
द तसिह-भगवान इत १०८ भश्रकार के ग्रंथि संकट (विध्नादि) का विदारण- 
निरसन करते हैं। “किसी अभीष्ट स्थान पर नहीं जाता है, यहीं इसी स्थान पर क्‍ 
क्‍ गांठ बांधना है” यह है ग्रंथि का रूप ! संकट का रूप है “अभोष्ट पथ पर ऋतम्‌ ..॥ 
अनुसरण में नहीं चलना है, 'झकक झमेला करना है ।” समस्त अभीष्ट गति 
अथवा. परिणति में ये दोनों प्रबल बाधक हैं। विशेषत: पूर्वोक्त अधिमात्र स्थल में 
जहां शक्ति का कार्यकर मान (इफीसियेन्सी इल्डेक्स) एक चरम (८४०2) कला में 
| उपनीत हो रहा है, वहाँ अब एक पूर्णागीण परिणति (टोटल ट्रांसफारमेशन) आसन्न 
है। जो गति अबतक हवा की तरह वेगवात थी, वह अब आलोक के समान गतिमाव 
हो जाती है। समस्त सिाशह8थ ४एणेएाण के 'पूर्वान्ह' में एक चरममात की 
अपेक्षा रहती है । इसमें व्याघात होने पर इमरजेन्ट इवाल्यूडन तहीं होता । केवल 
पहिविद्व पे ही नहीं #व्युत्‌ अध्यात्म क्षेत्र में भी विशेषतः: इस अधिमात्र मान की 
चरम भूमि में अव्याधात रहता आवश्यक हैं। अन्यथा बूंद-बूँद करके समुद्र भी शेष 
फरने के लिए अगस्त्य प्रतीक्षा में हैं! अतः बिन्दु का आश्रय लेकर चलो । बिन्दु 
ही सिन्धु प्राप्त कराता है । विन्दु से ही सिन्धु ! 
जप में १०८ संख्या इस १०८ ग्रत्थि संकट का तिवारक है। किस्तु मेरु 
ऊ$ी लंघन होना अनुचित है। क्योंकि मेरु वह स्थान है जहाँ मृदु-मध्य समस्त मान 
अधिसान्र होने के लिए संजित तथा संहत हो जाते हैं। लंघन करने से इन सब का 


झ >-२.०....>>२००० ०.4 छा. 
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५८ 
हरण हो जाता है । उनकी मान मर्यादा और गौरव कम होने लगता है। वि 


आता हैं 'मेर भी तो एक गोटी है, वहाँ ऐसा क्या है !” वहीं सबकुछ है। वहा 
जाओ । लंघन नहीं करो । वहाँ दोनों ओर से संभलो | दक्षिण तथा व दोनों 
से ! दक्षिणा-वामा (पाजिटिव निगेटिव) परस्परतः एक दुसरे का आकर्षण करते है| 
जैसे मेरु की दो पीठ । दक्षिणावत्त में उसे धन से चार्ज किया । वामावत्ते में नच्ण 
से । मेरु के दोनों ?0!6 में इस धन ऋण चार्ज ने एक दूसरे को स्नेक कर रखा े 
कोई भी प्रथकत: नहीं रहा । पुनः यही, फिर यही । फलस्वरूप इलेक्ट्रिक फेन्डैस्स 
के दोनों पृष्ठ देश के समान यह “चार्ज” बढ़ने लगा। मृद्रु तथा मध्य अधिमान्न 
का प्रयत्व करने गा | वे एक चरममानतर में आकर सस्पार्किग” इत्यादि प्रकार से 
शक्ति का उद्बोधन तथा संचरण करने लछगे। एक प्रकार से अभीष्ट फलवत्त 
लक्षित होने लगी । वाराही ने अधिमात्र पर्यन्त उत्त्थित किया | किन्तु 7ध्था३ 2९, 
छएप९, क्ाणर, १०78, $०००४॥४ इत्यादि विघ्न तो रहते ही हैं । यदि 
चरम मान घटित न हो तब क्या करें ? तब नारथिही ! 

पुराणों की कथा में विन्ध्यगिरि इसी अधिमान्र का प्रतीक हूँ, किन्तु यदि: 
“मान ही “अभिमान! रूप ढो, तब तो महाविध्त है। जिन अगस्त्य ने विन्दुशोष ण._ 
कारी के लिए सिन्धु का एक चुल्ल में शोषण किया, उन्होने ही इस अधिमात्र मान 
अभिमान को 'नतमान' किया, अभिमान का समर्पण किया। 'तल्लभस्व प्रणिपात्तेन? । 
अगस्त्य ? हमारे-तुम्हारे अन्तः में चरमभूमिकादिकरण में कार्यकारी गुरु शक्ति | 
अर्थात्‌ अधिमात्रोपक्रम एवं अधिमात्र संक्रम में अगस्त्य यात्रा ? किसकी ? शक्ति 
विवद्धि से अभिमान रूप जो उष्णता है, उसकी । ज॑पे 'ए!? बीज जप में तुम *हई? 
को “खड़ा” ही रखते हो, उसे तुम नत तथा विन्दुविछलीन यहीं होने देते । यही है 
अतिभान तथा अश्निमान । 

उसिहतापनी (पूर्व एवं उत्तर) में उर्तिह के ३३ अक्षरों का मंत्र अंकित है। इसे- 
_ननराज भी कहा गया | एक-एक अक्षर आदि से अन्त तक प्रणवपुट अपू्वे दानिशत 
रलोक युक्त 'त्ति” को भी सुनाते हैं। इसके एक-एक मल्त्राक्षरों का प्रणवपुटित 
एन तथा स्तवन परम कफलूदायक है । इसमें अक्षर चेतना और तत्व चेतना परि- 
सीमा पर्य॑न्त भावित होती है । यहाँ पूर्वोक्त १०८ प्रकार के अरिष्ट मोचनार्थ॑ ाधिह 
नन्‍्नराज के अक्षर संख्यारूप 'वज्राधिकनखस्पशे” हैं। अर्थात्‌ ३२ मन्त्राक्षर छ ३ -». 
रह ! इसके साथ १२ अक्षर का योग करो “5 नमो भगवते नपिहाय ३४ अर्थात्‌ 

१२०० १०८ ॥। | 
कहने में उदयग्रंथि, 5० नादग्रंथि, कलाग्रंथि, अग्निषोमग्नंथि, 
करे | फ तथा परम) रूपी े हरा ला पाश् का विदारण कक भगवान, 
समना तथा ऑल में सुषुम्नाग्रंथि, हि व, गाभिग्रन्थि, रे देक्मभच्धि, द्विदलग्रन्थि, 
कल ग्रन्थिपाटन द्वारा 'इद “अहं के पार निष्क्रठ परमतत्व में विलीन 
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जपसूत्रम्‌ हर, 
करें | हे नृसिह भगवान ! तत्वमस्यादि' में असंम्भावना, विपरीतभावना; संभावना 
तथा तद्रूप भावना रूपी चतुः ग्रन्थियों का मोचन करिये । राजयोग में पंचक्लेश 
व्यह बीज के साथ सबीज सविकल्प के मूल को भी अपनीत करिये । भाव को 
स्वभाव” के मर्म केन्द्र से दूर रखने में तत्पर जो असुरगण हैं, उन्हे भी आप उस 
महाबल्ी हिरण्यकश्यप के समान विदीर्ण करिये ! इस श्रकार से समस्त अनुबन्ध 
का ध्यान करना चाहिए । 

ततिह मन्त्रराज में जिन उम्रं-वीरं-महाविष्णु ज्वलन्तं सर्वतो मुखं-त सिहें- 
भीषणं-भद्र' तथा मृत्युमृत्यु, इन ९ विशेषण पद का अंक है, इन में से श्रुति के 
आदेशानुसार (प्रत्येक को) ध्यान करो । 


इस प्रकार भावना करो-- 
शक्ति ही तेज. ओज: रूप से जाग्रत होकर कहती है “देखो, मैं कितनी 


उग्र-प्रचण्ड हूँ ! यह देखो मैने अत्युग्र, महोग्र॒ रूव धारण किया है ।” साथ ही साथ 
उसमें आकर कोई और यह कहता है “उग्र हुई है । किन्तु यह देखो, अक्षर प्रशासन 
मूर्ति द्वारा मैं तुम्हारा शासच करता हूँ । मैं वीर हूँ ।” 

“किन्तु तुम मुझपर शासन कैसे करोगे ? मैं तो सर्वव्यापी हूँ, महा- 
विष्णु हे । 

“सचमुच तुम महाविष्णु हो, किन् 
अविर्भाव तो होगा ! उस श्रकार से तुय ज्वलन्त हो।' 

“ज्वलन्त होने पर भी मैं सर्वेतोमुख हूँ । अर्थात्‌ मेरे इस प्रकार के आविर्भाव 
को केवल पाद-मात्रा-कलछा-क्राध्ठा की दृष्टि से देखना उचित नहीं है १! 

“तथास्तु । किन्तु इस प्रकार का प्रकाश कहां है ? 

“उसी पूर्व अनुध्यात तर्तिह में मेरा प्रकाश है ।* 

“किन्तु वह तो भीषणं-भीषणानां है || 34 

“तथावि; तत्वतः वह भद्र है, स्वेतोभद्र तथा परम भद्र भी है ! 

(फिर वह भीषण मुदुरूपी काल ? 

“मैं मृत्यु का भी मृत्यु हूँ अमृत-अभय, अच्चुत-अक्षर 

अब यह परीक्षण विशेषतः करो कि 'क्षौं' बीज मे त॒र्तिह के उक्त नवधा नामों 
की भावना निहित हैं। अब 'क्षा' का विश्लेषण किया जाता है। क>व्यज्जनमुख्, 
उग्र होने के लिए उद्यत। ष०* अर्थात्‌ अच्छा पहले तुम्हें मैं मूर्धा में धारण करूं 
(वीर) । र-्>कक्षर का स्ववर्ण अर्थात्‌ महाविष्णु ॥ 'र! >> अग्तिवीय ( ज्वरन्तं )। 
क्षौ सर्वतामुख । क्षों 5? तानादिरूपेण नृतिह । उदय में भीषण । विलय में भद्र । 
और सेत॒हूपा अर्ध॑मात्रा विन्दु तथा विन्दु के अतीत न्‍्न्यह त्रितव अर्थात्‌ मृत्यु-मृत्यु । 
इसमें सेत्‌रूपा अधेमात्रा की अपरभवीय ; मेरुविन्दुलूपा अर्धमात्रा की .'पंरभवीय' 
और विन्दु के अतीत-विन्दु पारीण अर्धमात्रा की स्वभवीय किवा बीजभवोय मृत्यु भी 


तु महाभास्वर, उत्तमौजा: रूपेण तुम्हारा 
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६० चतुर्थ भाग 


: निरस्त हो जाती हैं। अपरभवीय->अपकृष्ट-इत रहेत॒ सम्पादित मृत्यु-साधारण मृत्यु । 


परभवीय --उत्कृष्ट स्वेच्छा से तथा संकल्प से मृत्यु । स्वभवीय *७ यहाँ आत्मा नहीं 
परन्तु अनादि जन्ममृत्यु परम्परा का मूल अथवा बीज ही इसका तात्पयें हैं । “क्षौँ' 
बीज की परमाक्षर की रौद्रातिरौद्र अथच सौम्यातिसौम्य शक्ति के रूप में भावना 
करो। क्ष $र२-- ओऔ+ नादविन्दु “5 क्षौं | 

गतीनां गतिरूपाणों गमका: सर्वभूमिष । 

नियन्ते. सुच्छेनासन्धि सन्धिभिदोग्रवीर्यत: ।:१५! 

वज्ञाधिकनखस्पर्श : सर्वतोमुखफेशरी । 

सन्धिं सन्धाय यो ज्वलन्‌ विदारयति सद्धभूटम्‌ ॥१६। 

वेविष्ठे चोत्तमोजास्तल लोकस्त्वं लोक ऋच्छति । 

ओडूुपरपुटितं मन्त्रमात्रह्मयस्तम्बमइनुते ॥१७।। 

गतिरूप अर्थात्‌ गति की आकृति (2४6०४) । मुच्छेना सन्धि >> उध्वे अध: 

आरोह-अवरोह, पहले कहे गये सन्धिस्थल । सन्धिभिदा--सन्धि स्थल में समस्त 
प्रन्थि भेदन ( पुराणोक्त हिरण्यकश्यप के संहार का संधिक्षण भी .) | उद्रवीयत: व 
उग्रवीयं द्वारा । इलोक १६ में संकट (विशेषत:ः सेतुविघ्त) का विदारण संधि सन्ध्या 
में होना अंकित है। अर्थात्‌ सेतु की वर एवं अवर सन्धि की अभिज्ञता न होना ही 
संकट है। जैसे जप में कहीं है उदय सन्धि और कहीं है विलयसन्धि । बेखरीभूमि से 
छगाकर मध्यमा, पद्यन्ति में भी ऐपा ही है। यहाँ “ज्वलन” विद्येषण भी है। इसके 
द्वारा विवक्षित होता है तम का दीपन-बोधन और रज: का दहन-शमन रूपी निःशेष ! 
वेविष्टे -- महाविष्णु । तृर्तिह को उत्तमौजा कहा गय्रा है ।.वराह हैं उजितौजा: । जो 


_ओऔज: शक्ति द्वारा उर्जित हैं, वे समस्त ग्रंथि संकट से मृक्त होकर जब परिसीमा में 


उपनीत हो जाते हैं, तबे हुए उत्‌ $ तम । फलस्वरूप क्या होगा ? अब “लोक? हो 


: जाता है 'छोकस” ! ( जैसे छोकस्‌ ,0075--गणित में. सर्वेशंकामुक्त एक निदिष्ट 


मान में स्व छन्‍्द में है )। छोक के 8098० होने के कारण नाना प्रकार की उल्झनों .. 
की आशंका हो जाती है। छोकस्‌ में वह ॥097477० तथा स्व छन्द में है। ओंकार क्‍ 

पुटित मन्त्रराज आन्रह्मस्तम्ब (भोग तथा योग में ) पर्यन्त ( विज्ञान तथा प्रयोग में ) 
आयत्त करा देते हैं। किन्तु यहाँ तक पहुँचने के लिए तो क्रम की अपेक्षा है। जब 


तक क्रम है तब तक भ्रम का भय पूर्णतः: दूर कैसे होगा ? उजित तथा उत्तम गति में 
भी स्थिति आवश्यक है । द 


क्रममात्रा का परिणाम (मात्रादि) रहता है । अनुक्रम, संक्रम, उत्क्रमादि भी 
हैं। अत: प्रइन उत्यित होता है कि क्रम का अतिक्रमण कंसे हो ? क्रम चाहे जितना 
भी विक्रमी-पराक्रमी क्यों न हो, वह हैमा, ब्रह्म, महामाया कदापि नहीं है। वह 
माया के अधिकार में है। फिर भी वह मानो स्वयं में भूमा को वामन बनाकर छिपाये 
रहता है ! “मध्ये वामनमासीनम्‌! । तभी क्रम उर्जितः होकर, उत्तम आदि होकर 











जपसूत्रम्‌ ६१ 


“उरुक्रम' में रूपान्तरित हो जाता है। वह स्वयं का भी अतिक्रमण करने लगता है । 
बलि के उपाख्यान में यही अघटन वटित हुआ है। “त्रिपादभृुमि! क्‍या है; इसे विभिन्न 
प्रकार से विभिन्न अनुबन्धों द्वारा विचारो। यह क्रमानुरोधित्व तथा अतिक्रम आगे 
सत्रों में विवेचित होगा । 
१२ क्रमान्रो धि जेविक्रमम्‌ ।। 
( त्रिपात्‌, त्रिमात्रादिर्पेण ) क्रम का अनुरोध विद्यमान रहने पर “त्रविक्रमः 
अधिकार जानो ।। 
आरोहे चावरोहेडपि स॒तिसूर्णि बिधूनयन्‌ । 
क्रामति त्रिष लोकेषु कलूयिता क्रमस्य च ॥१८॥ 
छन्दःसू पदसात्राश्व स्वरेषु देशकालयो: 
विष्णुक्रान्तादयस्तिस्त्रो. नादविन्दुकलादय: । 
औविक्रमपदाक्रान्ताः सर्वा: सन्ति निरडः कुशा: ।११९॥ 
आरोह तथा अवरोह (एसेडिज्ध तथा डिसेडिड्डफंक्शन) में सृति (5०7०॥9) 
चलती है किन्तु उसमें सृणि भी परिलक्षित होने छगती है । फलस्वरूप गति-सूति 
निरंकुश ( फ्री-(7709970060) नहीं होती । गति है साधारण नाम । सृति अर्थाव्‌ 
जो किसी केन्द्र से प्रसृत हो रही है । ( यतः प्रवृत्ति: प्रसृता पुराणी) जैसे रेडियम से 
अल्फा किरणें । 'सम्‌ युक्त ! यही है संस्सृति अथवा संसार । अर्थात्‌ सम्यक्‌ | सृणि ही 
सृति की शक्ति, छनन्‍्द तथा आक्ृति को अक्षर श्रशासत पे दूर ले जाना चाहती है। 
उसे उलट कर 'टेढा-मेढ़ा' कर देती है । जैसे कोई ग्रह अपने गति कक्ष से ! जेसे नाद 
श्रुति अझिल्ली' प्रभृति ध्वनि द्वारा ! किन्तु त्रिविक्रम अक्षर प्रशासन रूप से स्वयं ही 
क्रम का भी कलन करते हैं। इसलिए त्रिकोक में सर्वप्रकार क्रममाण होने के कारण 
उनके अधिकार में इस सृति-सृणि का विधूनन (इलिमिनेशन) होता है । त्रिविक्रम हैं 
क्रान्तक्ृत, क्रान्तभूत्‌ तथा क्रान्तदुक्‌ । अतः उनके आश्रय द्वारा सर्वेप्रकार सृतिका क्रम 
निरंकुश हो जाता है । 
इसीलिए कारिका में कहा गया है कि छन्‍्द की पादामात्रा; कलाकाष्ठा, स्वर, 
देश तथा काल में भी समस्तक्रमानुरोधिनी सृति (वेव. पेटने, है; इसके द्वारा समस्त 
परिमित्ति और संख्यान का प्रसंग भी हुआ विष्णुक्रान्ता-अश्वक्रान्ता-रथक्रान्तादि 
तिविध क्रान्ता, नाद-विन्दु-कला प्रभूति समस्त त्रिधा अथवा त्रेविष्य का क्रम त्रिविक्रम 
द्वारा पदाक्रान्त होते पर निरंकुश हो जाता है। छनन्‍्द एवं स्वर द्वारा विशेषत:ः मन्त्र, 
देश-काल द्वारा विश्येषत: यन्त्र, विष्णुक्रान्तादि द्वारा विशेषत: तनन्‍्त्र और नादादि के 
द्वारा इन तीनों का त्रैविक्रम अक्षर प्रशासन होता है। अर्थात्‌ नाद-विन्दु-केला के मूल 
में जाकर सभी प्रकार के साधतों के क्रम को निरंकुश बनाने के लिये त्रैविक्रम अक्षर 
प्रशासन में स्थित हो जाओ । बलियज्ञ का प्रसंग इस सन्दर्भ में अनुधावनीय है । 
वामन को तो पहचानते हो । समस्त परिमित ( पादमात्राकलाकाष्ठा ) क्रम को ही 











६२ चतुर्थ भाग 


त्रिविक्रम बना देते हैं उरुक्रम । प्रत्येक (05660 णा०7०ा उनके द्वारा ”एफऊ़्यावां॥8 
एप्राटांणा और 7स्‍क्वाइ०७7०४॥०४ हो जाता है । 


१३. उरुक्रमो5तिक्रमातु ।। 
( क्रमानुरोध ) अतिक्रम अर्थात्‌ उरुक्रम ॥। 


क्रमानरोधवृत्तित्वमक्षरस्थ प्रशासनात्‌ । 
सर्वंतश्चानुवघ्नाति त्वक्रमिकः क्रमातिग: ॥२०।। 
क्रमविक्रमविश्रञान्त उरुगाय उरुक्रम: ॥२१॥ 

निखिल जात उत्पन्न) पदार्थ के क्रमानुरोध में जो द्वत्तिमान होकर स्थित हैं 
उसकी यह स्थिति कूमें-मीन आदिरूप अक्षर प्रशासनवशात्‌ ही होती है | यहाँ यह 
स्मरण रखना होगा कि समस्त अनुबन्ध में अक्ष रतत्व त्रिविध रूप से रहता है यथा 
अक्रमिक, क्रमातिग, क्रमविक्रमविश्रान्त । अर्थात्‌ समस्त क्रमिक अथवा कमानुरुद्ध 
स्थलों में अक्षरवस्तु यह कहती है :--- 

(क) सब कुछक्रमश: तथा क्रमिक रूपेण गतिशील है, किन्तु यह सब तुम्हारी 
गणना ही है । ए०रएशागंग्राबवं 866८ तार में ही है । वस्तुत/ एक ऐसा अक्षर 
पदार्थ है जो उनको बाहर से घेरे रहता है। यह अक्षर पदार्थ तुम्हारे परिमाप तथा 
क्रम का अतिक्रमण किये रहता है। समस्त 'डिटरमिनेट” की पृष्ठभूमि में यही “इन- 
 डिटरमिनेट? स्थित है । अतः यह गणना में 'तनिक! सा ही आता है। “समुचा' नहीं 
आता । अत: कहंते हैं 'अत्यतिष्ठदृशाड-्गुलम्‌' । क्रम का विक्रम जब “चूड़ान्त! होता है, 
तब एक विराम किवा विश्लरान्त की भृमि प्राप्त हो जाती है । जपादि में यह साधना 


तो करनी ही होगी । जिस भूमि में क्रम का विक्रम पराहत है, उसे कहते हैं पराक्रम । 
इसके अतिरिक्त भी प्रकारद्य से अतिक्रम की सत्ता है । 


(ख) अक्रमिक--पादमात्रादि में जो क्रमिकता हैं; वह क्रमश: स्वयं को खो 
देती हैं । जेसे गगन में एक मेघ का टुकड़ा गतिशील था, परन्तु वह सहसा गगन में 
ही निम॒ज्जित होकर खो गया ! क्रमश: क्रमिक रूपेण चलते-चलूते हठात्‌ एक उछाल 
( जैसे इलेक्ट्रान का अपने ०० में उपाए )। परिणाम होता है एक अभावनीय 
संघटन (उदभवादि) | जैसे एक्ृति के क्षेत्र में ॥प/७8०7०९. जपादि अध्यात्म साधना 
में भी इस अक्रमिक अघटन के घटन की प्रतीक्षा करना ही होगा । 'सहसा' एक 
अपवे उद्भव ! नाश अथवा अपगम में ही तदृप, इसी प्रकार । इस सूत्र के आलोक 
में कृति तथा कृपा के सम्बन्ध की भी विचारणा करो। क्ृच्छगति सरिता भी एक 
दिन सरिचन्नाथ ( समुद्र ) में अपना “तट' भी खो देती है, अपनी गति को भी उन्हें 
सौंप कर अनाकुल शान्‍्त हो जाती हैं । 

इस अक्रमिक को भी नाना क्षेत्रों में देखो। यद्यपि उत्थान का पथ है 
तथापि पतन का भी पथ हैं। हठात्‌ ऊँचे “पहाड़” से गिरने पर “चूर्ण विचुर्ण” “चुरमा! 
हो जाता है । अतः उत्थान-पतन, दोनों में अवधान आवश्यक है । जैसे एक विपुर 








ज-+++्ण््ण्ककककी विजयी: 
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8 वेसे ही खतरनाक (थ॥| । दोनों में ही उपक्रम करो, परन्तु शने: शने: । 
तुलनार्थ अक्रमिक स्थिति भी विवेच्य है । जेसे अ उ म॒ इत्यादि की तुलना में नाद 
अक्रमिक अवस्था है । और उदय-विलय नाद की तुलना में अनाहत अथवा स्फोट 
अक्रमिक है । “नियत” अक्रमिक ! ज॑से जाग्रत-स्वप्त-सुषुप्ति की तुलना में तूरीय । 
(क ) ( ख ) दोतों ही क्रम में साथ-साथ ( ॥रग्रशधयाथ्या9 ) रहते हैं । 
अर्थात्‌ क्रप की प्रतज्यमानता के कारण । किन्तु /ग) स्थिति क्रमातिग है । वह क्रम 


को पार करके एक्षाउट्शातथआए है । वह क्रम के साथ अथवा उसके आगे-पीछे 


नहीं है । यद्यपि जप में, विन्दु विरूय में, पराव्यक्त नियत अक्रमिक में गति अवश्य 
होती है, तथापि पुनः क्रम में वापस लौटना पड़ता है । पारापारीण में है क्रमातिग । 
अन्त में “उरुगाय” तथा “उरुक्रम” का अंकन है। प्रथम में “गे धातु के कारण 
छनन्‍्द: विज्येषत: विवक्षित है। छन्द: ( सुषम छन्‍्द: ) उत्तरोत्तर ( परिणयी प्रभ्ृृति 
क्रमेण ) उत्कर्ष भूमि का लाभ करते-करते अपनी परिसीमा रेखा का अतिक्रमण कर 
लेता है। यह परिसीमा जिस परमपद के प्रान्त में है, वह परमपद “उरुगाय' है । 
और क्रम के सम्बन्ध में है इस प्रकार का “उरुक्रम' । जपादि में यह उरुक़म ही 
क्रम को सर्वेथा परिप्रणादि करे और उसका क्रमातिग में पर्यव्सान हो । और “उरु- 
गाय'- हो रस में और ज्योति में । “निम्नेन्था अप्युरुक्रमे' । 
अत; भक्षर प्रशासन का “प्रकार कहा जा रहा है :-- 
१४, अक्षरस्य हंसत्वसिहत्वे सुपर्णत्वच्च । 
अक्षर के मल प्रकार भेद तीन हैं हत, सिह तथा सुपर्ण ॥। 
त्विध्यमक्षरस्थापि हंसत्वादि विकल्पितम्‌ । 
आदित्य-प्राणहं सत्व॑ं वागू वन्द्योश्चापि सिहता । 
सोम: सुपर्ण एवापि यतो मनश्च चन्द्रमा: ॥२२॥ 
पूर्वोक्त क्रमविचार से अनुक्रम,; उरुक्रम, परिक्रम प्रभृति क्रमभेदों को नाना 
अ्संग में आलोचित किया गया है । अब उन्हें पुनः: विवेचित नहीं किया जा रहा है । 
पराक्रमादि से क्रम का बद्ध छन्दपाइवें खुल जाता है। मुक्त हो जाता है । 
अनुक्रम में जिस छन्‍्द: अथवा भाव के आकार में अन्वय हो रहा है और 
उहक़म के घटित होने में जिसका अन्वय होगा, वह सब परिक्रम में सर्वतोभावन 
ब्रत्तिमान हो रहा है। ( जैसे कोई ग्रह सूर्य के चारो ओर परिक्रमणशील है, नाद 
भी विन्दु समाश्रित है, अनुभाव-विभाव प्रभृति स्थायी रस के आश्रित हैं आदि )। 
(णागियाार, 3977%शप्रबााा।2, (0-0वा बार थात (0 ध्यांडंगा?2.- 
अब बक्षर के हंपतत्व, धिह॒त्व एवं पृर्णत्व की मूल प्रकारता की भावना करो। 
इन तीनों द्वारा ही समस्त संघातत्रय ( पणं0)6 एगाशशॉपांणा तथा कणाएंंंणा ) 
होते हैं । आदित्य तथा प्राण में हंस, वाक एवं वन्हि में धिह, सोम तथा मनः में | 
सुपर्ण रूप विकल्पना का चिन्तन करो । हंसादि जो राहस्पिक परिभाषा आप विज्ञान 
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में हैं, उसे वर्णरसायनादि द्वारा अनेक स्थल पर कहा जा चुका है । अब हंस से “अ' 
का, सिंह से “इ का और सुवर्ण से “उ' रूपी मूलरूपी स्वरत्रय का दोहन करो । इन 
तीनों में आदित्य-प्राण-वागू-बन्हि तथा मनइचन्द्रमा: ( सोम ) केन्द्रीण एवं विकर्ण 
अर्थात्‌ विन्दुग तथा नादग आक्ृति में विराजमान रहते हैं। अब सूत्र का चिन्तन. 
करो :--- 
१५ अमिभृमित्यभिव्यञजकभेदात्‌ ।। 
अम्‌, इम्‌; उम्र इन तीन प्रकार के अभिव्यञ्जक भेद कारण अथवा प्रयो- 
जन से ॥। 
अमिति हंसमूल स्पादिसिति सिहलिड्भाकम । 
उम्रिति च सुपर्णस्य व्यक्षरत्वस्थ चान्वयः ॥२३।। 
पारस्परिक संयोग वियोगवशतः पुनः । 
हों सो छीमादिरूपत्वं प्रत्येक भजते त्रयी ॥।२४।। 
अक्षर मुखत: (_ 89»0००॥7 ) इन स्वरों के चेक्रीयमाण ( रीपिटेडली फंक्श- 
निग ) संहतरूप का अनुगमन करते हैं। इन तीनों के पारस्परिक संयोग वियोग 
के कारण यह त्रयी अपने प्रत्येक स्वर में हीं, होंस:' आदि बीज की अक्षररूपता 
से “भजना' ( अनुगमन ) करती है। 
जैसे हंस का स्व॒रमूल ( बेसिक वावेल साउण्ड ) है 'अम्‌!। भिंह का है 
'इसम्‌ । दोनों के संयोग द्वारा उपलब्ध होता है अन-इ & म <» एम्‌ । अब अ' को 
द्िगुणित करो । ( उसकी मात्रा को दूना करो )। अब अ$ एम्‌ ०० ऐम्‌ । अन्तिम 
स्पशेवर्ण को नादविन्दुल्पेण समुत्यित कर सकने पर 'ऐं? वाग्मव बीज उपलब्ध हो 
जाता है। 'ए! तथा 'ऐ? का वर्णरसायन विवेचित किया जा चुका है। “'ए! किसी 
तल को प्राप्त करना चाहता है। ऊपर अथवा नीचे के तलरू को ( #अथवा- )। 
'ऐ! उससे कहता है “तुम ऊपर ही चछो,; और ऊपर” । “म! का स्पशंमात्र उ पर 
देने पर अर्थात्‌ ( _) वह नादविरदु में, सूर्द्धा में अथवा परिसीमा में आ गया । 
इस श्रकार अ#$ उम्‌ ० ओम्‌ की योजना करके परीक्षा करो। हंस तथा 
सुपर्ण ! आदित्य-प्राण-लोम ! “अ? आदित्य प्राणरूपेण अक्षर के मूल आधार में 
गिरा । उ ने ( वेधमुख्या दृत्ति से ) उसे उत्यित किया । जैसे जल में उम्र । उधि 
को केवल जल का ऊपर उठना ही मानना उचित नहीं है। एक ऐसा भी अवस्थान' 
है जिसमें जल अपने तक से ऊपर उठता है और एक वेधमान ( थडे डाइमेंशन ) 
भी आयत्त कर रहा है । यह है अं---उ-»“ओ” रूपी स्वराकृति (वेवपेटन)। “ओम” 
कहने पर उप का दोनों ओर तल के साथ चूड़ान्त स्पर्श भी परिलक्षित होता है । 
( दोनों ओर»उठना-गिरना ), अर्थात्‌ वेवलेन्थ तथा फ्रीक्वेन्सी । किन्तु ओं! ने 
उसे सामग्रिक विश्व प्राण के ( किवा आदित्य ब्रह्म के ) मूल उदय विलय स्थितिरूप 
भराणब्रह्मवाचक प्रणव रूप में अभिव्यक्त किया है। : जब तक मात्रा को 'ठीक”ः रखते 
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हुये ओम्‌-ओम कहते हो, तब तक तुम कतिपय सुथषम आकृति प्राण तरंग का वितान 
( 77074 828 ) कर रहे हो । जगदबीजांकुरा कृति अधंमात्रा क्‍या है, निखिल प्रपंच 
बीज ब्रह्मविन्दु क्‍या है ? जब तक अपने शाप्आंटक। और शांत को ॥३०७॥एथं- 
००] तथा $एांप्राणथ। स्थिति में नहीं ले आते, तब तक प्रणव सम्यक्‌ रूप नहीं होता । 
पहले ही क्रम की जिन अनुक्रम आदि बद्ध भूधि का प्रसंग विवेचित हो चुका है, उन 
सबका अतिक्रमण करते हुये जपविक्रम-पराक्रमादि मुक्त स्व छन्द: भूमि में जाना 
आवश्यक है । केवल अनुपात क्षेत्र में आनुपातिक होने से ही परम अनपाय गति कंसे 
प्राप्त होगी ? । 

अत: क्रमिक जप ( मात्रासंख्यादि निरूषित ) हेय नहीं है, परन्तु वह उपादेय 
भी है। जब तक कि विक्रमपरिसीमा प्राप्त नहीं हो जाती, तब तक इसकी आवश्य- 
कता रहती है । मात्रा-संख्यादि के छन्‍्दोग हो जाने पर, उसके प्रभाव से क्रमशः शक्ति 
समृद्ध होती है। ऐसा विशेषतः अव्यक्त भूमि में होता ( ?०थाएं8। 7780 ) है । 
यह है स्पन्दन विज्ञान द्वारा प्रमाणित तथ्य । शक्ति का मान वद्धित होते-होते, जब 
वह किसी मेरु में उन्नीत होता है, तब क्रान्ति का ग्रंथिविमोचन ( नारभिह शक्ति से ) 
हो जाता है । तब शक्ति प्रभृति की नव तथा भूयसी जाग्रति एवं प्रवृत्ति ( 0 70४९ 
[0 शाक्राए० 7०४॥77९०४०॥ ) होती है । इन कतिपय 'प्गों ( क्रिटिकछ 890०॥ ) 
के अनन्तर शक्ति का मान एक ऐसप्े चेतन मान में आ जाता है जहाँ पर उसका 
विक्रम अपना ही अतिक्रमण ( $079986$ थाएं 0न्‍ध5९०९705$ ॥06 | ) कर 
लेता है। वत्तंमान सूत्र में जब तक क्रम नियमानुत्तार चल रहा है, तब तक ( अम्‌ ) 
हंत: है । विक्रम परिसीम। में ( इम्‌ ) सिंह, अन्त में अर्थात्‌ अतिक्रमण में ( उम्र ) 
सुपर्ण । 

प्रकृति के सभी क्षेत्रों में यह लक्ष्य करो कि यद्यपि शक्ति तथा क्रिया परस्प- 
रत: ह्वास-बृद्धि का एक अनुपात रखते हुये चलती हैं, तथापि ऐसा स्वंदा नहीं होता । 
एक सीमा में आते ही क्रम का रूप पब्चवित्तित हो जायेगा ( जैसे $॥7प05 क्षां 
5९752050 में )। तब शक्तिमान बृद्धिगत है, तथापि जैसे क्रिय। चल रही थी, वसे 
नहीं चल रही है । छास होने लगा । स्तब्धवत्‌ हो गई, $0॥58 धा0 (076 थ्षाठँ 
॥2प्रा6 परिवत्तित हो गये । ?०8४थाएई हो गया पा, 

तत्पश्चात क्रम की परिणतिरेखा ( कवे ८पाए७ ) का पूरा घ॒ुमाव बदरू 
जाता है। ( आक्ृति-प्रकृति आमुूलतः बदल जाती है )। जैसे जिसी वृक्ष की परि- 
क्रमा ( साधारण जप में ) नियमित, दृत्ताभास, दृत्ताक्ृति में घृप-घूम कर होती है । 
जप से वाद खुल! गया, ज्योति: स्फुरण हुआ, विन्दु में सम्पक शान्त-विलय घटित 
हुआ, आनन्द का अलप्तित भाव उच्छिन्त हो गया । अब जपक्रम पराक्रम” में जा 
रहा है। इस प्रकार परम परययंवसान पर्यन्त समझो । 

गा 















5९६ द चतुर्थ 
सुृत्रकथित तीन मूल स्वरमातृकायें दीर्घादि मात्रा ग्रहण करते हुये क्‍ 
व्यम्जनों का आश्रय लेकर हीं, क्री, श्रीं प्रभूति धीजमन्त्र का रूप ग्रहण करती हैं 
अब है आदिस्वर | | 
१६, अकारेणरसामान्यव्यपदेश: ॥। 
अकार द्वारा अक्षर सामान्य का व्यपदेश जानना चाहिये ॥ 
यहाँ अक्षर सामान्य का तात्पये क्‍या है ? जहाँ अक्षर विशेष में प्रतियोगिता 
है; वही है अक्षरसामान्य । अर्थात्‌ यह अक्षर' अथवा वह अक्षर' ( विशेष अक्षर ) 
नहीं, प्रत्युत अक्षर रूप से ,जो वाच्य है, तथा जो प्रमेषल्पेण उपस्थित हो जाता है, 
वही 'है अ! । किन्तु क्या “अ” भी अक्षर विशेष नहीं हैं ? हाँ, वह तो है, किन्तु वत्तें- 
मान तो “अ' संज्ञा ( व्यपदेश ) है, त्रह अक्षर विशेषावच्छिन्न भाव नहीं हैँ । 
वर्णमाला का आदि तथा शेष (अ एवं क्ष ) दो कोटि है । इन्हें सामानाधि- 
करण खरूपेण “अ' ने धारण किया है। “क” कार आदि व्यञ्जनों में अ वर्ण ( स्वर ), 
तो आधार अवश्य है; इ, उ। ऊ, ऋ आदि सभी स्वर इसी से अन्वित हैं । अ'के' 
अभाव में कोई भी स्वर 'स्थिति” प्राप्त नहीं करता ( 89886 0 5पभ॑ं४॑भाए४ 0 
<>गापप्रपक्षा८० ) । कर्थात्‌ अ! स्वर अन्ध स्वरों से मानों कह रहा हैं “तुम लोग' 
.. उठो-बैठो, तरंगायित हो जाओ | मैं समस्त स्वरों के सामान्य रूपी अधिकरण में हूं, 
गप6 9886 शात गिक्या॥6 ० थी एश्यशं।ड़ 70एश70075 | 
पाणिनी के महेश्वरसूत्र के प्रथम अक्षर हैं 'अइ उ ण्‌' । इनमें प्रथम हैँ अक्षर 
सामान्य । अन्य दो हैं इसकी दो मौलिक विषयरूपता । इसे अगले सूत्र में विवेचित 
किया जायेगा । वत्तैमान सूत्र में जो व्यपदेश है, वह केवल मात्र वर्ण अथवा लिपि- ! 
माला हेतु नहीं है । अक्षरसूत्र क, “अक्षर” यहाँ प्रवक्त है । अतः सर्वभूमि में इस 'अ! 
-को ही जान लेना होगा | क्‍ 
जैसे चित्तशक्ति ने सृष्टि के लिए अपने परम घनीभाव ( अकामयत्‌ ) रूप में 
“विन्दु! रूप धारण किया । इस विन्दु का आदिम काम है “मैं गतिशील होऊंगा, 
- स्वयं को बहु; करूँगा ।”” फलस्वरूप रेखा का आविर्भाव होता है । रेखा ** ऋणजु- 
रेखा । यह है अकार की अटन-अंकन आकृति । विन्दु ने दिक्‌ ( सेन्‍्स ) की कल्पना 
: -करते हुये स्वयं को दो ओर गतिमान किया । अर्थात्‌ यह अकार अब हुआ ( -- ) 
तथा (_- ) | स्वयं से ही अपेत होना, अन्य होना, * प्रयं ही उपेत हीना, यह सब ह 
'उसी ( $ ) तथा (-+ ) के व्यवहार ( कन्वेंशन )पर निर्भर करता हैं। जो, 
- कुछ भी हो, यह ह्वि विध वृत्ति होने के लिये मूल में एक उदासीन स्थरू अवश्य ' 
: रहेगा । इसे “शुन्य” कहते है। यहाँ क्षर भी कक्षर में ही स्थित है । हि 
जैसे पैराबोला का अंकन किया । इसमें श्रथंमतः विन्द्रु कहता है “यह देखो, ' 
« फोकसरूपेण मैं स्थिर हूँ । इसंमें तुम भी चलने पर,भी स्थिर ही रहोगे ! तत्पश्चात्‌ | 
ः जा “अ! कहता है “यह जो एक सरल रेखा है; ५ कॉप्ट्टाएंजड है; यह तुम को स्थिर तथा 
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व्यवस्थित रखने के लिये "अक्षर सामान्य” होकर स्थित है ।” इसके अनन्तंर 'इ? 
तथा उ का कर्म ! उपर में विन्दु तथा रेखा के अक्षर प्रशासन का ध्यान करो । 
दोनों में जो विशेष है, वह भावनीय है। यदि रेखा को नादगोत्र कहें और नाद को 
विसग कहें, उस स्थित में “अ' कार प्रभति - मातृकाकृति (अं --अ: इत्यादि ) नाद- 
 विन्दु के दृष्टिकोण से समझना ही होगा । 

“अ' इ” “3! प्रभृति विशेष-विशेष आक्ृति में शक्ति आदि के विन्यास ही हैं । 
ऐसा ही सर्व भूमि में है। अतः अक्षर! का तात्पय॑ केवल वर्णपराला ऊिवा लिपिमाछा 
ही नहीं है । ( जैसे प्रणव में अ आदि ) । फिर भी वर्ण तथा लिपि केवल संक्ेतमात्र 
भी नहीं हैं । 

साधारणत: शक्ति विज्ञान में अ >> एक शंफएशा प60 0 800४५ | हू ०७ 
उक्त श्ञाधव0 का महात्राण तथा अबाध रूप। इ-»उकत 7०0० के सम्बन्ध में 
0प्रा2072₹2 ॥765 0० क्या 658007--,6ए९$ र्0ण कांत्रला6 प्रातांगांग३ । 
उ >उकत पिादांग्या३2 प्राण 0ए०ए्र०7०5 6 तीांए्रह्ाआं०07$ ० पएए थातव 
6097, 07040 &70 06०7 अर्थात्‌ 'उ' में शक्तित तथा उध्षकी क्रिया का 'सर्वेतो मुख 
ज्वलन्त' (अथवा उजितत्व) साधित होता है। “इ' में रेखा को केन्द्र अथवा नाभि 
ने जो ऋच्छतिरूप गति प्रदान किया, 'उ! ने उसे त्रिकोण त्रिकोष में पदुंम आदि 
आकृति द्वारा ग्रहण किया । 'उ' है कोणग--क्रोणिक सब कुछ । अतएव (एप 
गा९१४आ78, एए५९ पिएां००, $ज़ाभे ०४६27 इत्यादि भी है। अगले सूत्र में 
इस प्रसंग का वर्णन होगा । | 

सामान्याधिकरण्पं यदक्षरघमंताश्रयि । 
सर्वेक्षराक्षराणां तद्भूरकार इतीरितम्‌ ॥। २९ ॥ 
ऋणत्वे तदपाय: स्थादनपायों . घनत्वत: । 
उभयत्र स्थितिः स्थाणुरुदासीना तु सध्यमा ॥ २६ ॥ 


क्‍ इन दोनों कारिकाओं के भाव को कहा जा रहा है। अक्षर धर्म का आश्रय 
लेकर जो सामान्याधिकरण्य है, वह किस-किस पदार्थ के सम्बन्ध में है ? यह है 
समस्त क्षर तथा अक्षर के सम्बन्ध में । परम अक्षर निखिल का निर्दोषप्तम तथा 
ऐकान्तिक “अधिकरण' है। अन्य किसी के साथ भी उसकी अधिकरण प्रतियोगिता 
नहीं है। अत उसके साथ “अ' प्रभृति की साक्षात्‌ वाचकता भी नहीं है। परन्तु जैसे 
ही परम अमेय आदिम “मान” को अंगीकृत करते हैं, उनमें 096 ््रागरशाआं0ा 
अथवा '(6४5पा७ अध्यस्त हो गया। अतः वही है 'अपम्‌ । यह “भू: संज्ञा के 
रूप में साधारणतः ज्ञात होता है। इस प्रकार से यही है 'औ' । (अयम्‌ में इस “अ! 
को “अय” अथवा गतिरूपेण देखा जाता है, अथच यह स्थिर भी है )। गति स्थिति, 
दोनों में होने के कारण इसमें एक उदासीन स्थाणु स्थल ( विन्दु ) रहता है। इसके 
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दोनों दिक्‌ (ऋण-धन में) हैं अपाय एवं अनपाय । दोनों की स्थिति (स्थाणु एवं 
उदासीन ) है मध्यमा । 

ऐसा नहीं है कि मध्यमा वाक्‌चतुष्ठयी में अन्यतमा मात्र है। विश्व की 
समस्त गतियों की धृ: ( 4355 ) के रूप में यह हृदिस्थिता है। यह है अक्षर की 
प्रतिभू । इसी का आश्रय लेकर सभी प्रकार की गतियाँ एक ओर अपाय हैं दूसरी 
ओर उपाय । इसका अधंमात्रारूपेण समाश्रय करने पर सभी प्रकार की गति, उसकी 
श्रुवा स्थिति और अनपाय धाम भी प्राप्त हो जाता है। 'यतो गता: न निवत्तिन्ते! । 
जहाँ जाने पर उत्क्रान्ति नहीं होती । 


अत: “अ' के द्वारा इन पचलिगों का विशेष ध्यान रक्खो :--- 

(क) वाक्‌ रूप अक्षर सामान्य का व्यपदेश, 

(ख) जो गतिमात्र का अक्ष सामान्य है, उसका ब्यपदेश, 

(ग) सब कुछ में (जैसे स्वर में, नाद में) अनुक्रम-अन्वय का व्यपदेश, 

(घ) समस्त व्यापार में अपाय-उपाय प्रभृति दिकद्दय द्वारा अनपाय स्थल का 

व्यपदेश, 

(डः) सर्वे क्षरा-क्षर के सामान्याधिकरण्य का व्यपदेश । 

१७. आकारेणातति: 0 

आकार (पूर्वोक्त अकाराश्रय द्वारा) आतति का व्यपदेश होता है !। 

स्थितिस्थाणुत्वभाद्यस्यातति याति पराक्रमात्‌ । 

देशकालादिजन्यानों. रोधानामप्तारणात ॥ २७ ॥ 

स्थितिभस्ततिभूर्जाता येनःकार: स उचका । 

दुर्गा दुर्गावरोधे हि. तारानुत्तीयंतारणे ॥ २८ ॥ 

महामाया पराविद्ये राघा धारा--तदन्वयात्‌ ॥ २९ ॥ 

अकार सूत्र में 'स्थिति भू:” भाव की जो मुख्यता है, उसे पूर्वोक्त लिंगपंचक 
दृष्टि के द्वारा हृदयंगम किया जाता है। “यह” अनुभव के आकार में स्थिर हो 
जाता है। वह कहता है “यही तो मै हूं। असीम अनन्त में यह तथा यही होकर 
स्थित रहता हूं” । अतएव इस प्रकार स्वयं को “यही तो यह” करके रखने के 
कारण “अ'” के अवस्थान के साथ निषेध भी है, अभाव का भाव भी है। तभी अर 
में निषेध तथा अभाव का भाव आ जाता है। यह है प्राणब्रह्म की आत्मबलि, और 
उस राजा बलि के द्वार पर स्वयं का बन्धन । स्वरूपत: तो “अ!” ब्रह्म है। अनन्त, 
अचादि तथा असीम है । 

एक “अजब” बात है। जिन्होंने बलि के यज्ञ में समस्त पादमात्रा का अति- 
क्रमण किया था, वही तो उस सृष्टिरूप “यज्ञ” का भरण करते है। इसी कारण 
उन्होंने स्वयं को बलि का द्वारपाल बना लिया ! द्वार पर बंध गये । जो अतिक्रमी 
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हैं वही हो जाते हैं अनुक्रमी । क्या ऐसा नहीं है ? सब में इसे विचारो । अनुक्रमी 
तथा अतिक्रमी दोनों में (अ' | 

किन्तु अनुक्रमी ( 007एएं08 ) होते के छिये. जैसे किसी 7 ( 60- 
एाए]9 इत्यादि ) का आनुगत्य आ जाता है; उस्ती प्रकार वह आनुगत्य भी बद्ध 
बाध्यता में ( शाशांत |४९०ाशथाां०्थयो9 में ) जानें की प्रवणता से युक्‍त हो जाता 
है । सर्वक्षेत्रों में तथा जप में भी ऐसा ही है। जो यन्त्रम है, वह यान्त्रिक हो जाता 
है। “अ' में आ जाता है अवष्टम्भ । स्थिति भी अब स्थाणु होना चाहती है। 

अत: इस पाश अथवा अवष्ठम्भ को उच्छिन्त करने के लिये क्या चाहिये ? 
पराक्रम ! स्थितिभू: को अब होना है ततिभू: ! इसके द्वारा देशकालादिजन्य अव- 
रोधसमृह का मोचन हो जाता है। “अकरण' हो जाता है आकरण तथा व्याकरण । 
यही है “आकार” । यह “अ” को पाशमुक्‍त करते हुये कहता है “तुम मुक्त हो जाओ, 
उदार एवं विज्ञाल हो जाओ “। जो पहले (086९0 प्राणां०ण था वह है ऋएशा- 
0772 ए#फालांगा | 

कतिपय दुष्टान्त :-- 

दुर्ग अर्थात्‌ जिससे और जिसके द्वारा कष्टपूर्ण गति होती है। दुर्गंति ही 
उसका साधारण नाम है। दुर्गा नाम द्वारा इसका निरसन होता हैँ । जो 'तारा' न!म 
से पार तहीं होता, वह भी पार हो जाता: है । “मा महामाया' नाम द्वारा मायातीता 


परा विद्या सुप्रसन्‍न होती हैं । के नाम में जो “जड़ीय' प्राकृत धारा है, वह रस 
स्वरूप के अभिमुखीन अन्वय में उलट जाती है । अर्थात्‌ जो रसाभासमुखी न थी, अब 


वह है रसैकमुखीन ! श्यामा उमा प्रभृति “आ' युक्त नामों का चिन्तन करो | काली 
नाम में 'आ' तथा 'ई' दोनों की मुख्यता है | इससे क्या विदित होता है ? यह अन्य 
सुत्रों में वणित होगा ! 

यह स्मरण रक्‍्खो कि वर्णमात्र ही प्राणब्रह्म का सृष्टि प्रभूति रूप में संकर- 
लन का द्योतक है | 'यह होगा यही है प्राण की व्याध्रियमाणता ( थाश्डंभंग8 )। 
प्राण की ऐसी व्यापारवत्ता होने पर कौन-कौन सी मूल आक्रृति विश्वविश्लेषण के 
आदिम पं में प्राप्त है ? 'अइउण्‌' यही हे इस दृष्टि से ( केवल शाणा&८ंं०4ाए रूप 
से ही नहीं ) इन्हें पहचान लेना होगा । अन्यथा जप के, बीजादि के अवयव मूलतः 
आवश्यक, 755०7॥4/ नहीं होंगे । अक्षर भी पदार्थें के साक्षात्‌ अधिकरण में नहीं 


आयेगा । 
लक्ष्य करो कि प्राणप्रयत्न का पंचधा विनियोग होता है। यह है संद्ृत, 


आबृत, परिव्त, विद्वत तथा निदव्ृत । मात लो कि अन्तबंहि: की कोई प्रवृत्ति है, 
2० ९ए०४०ा है । इसे यदि उस केन्द्र में अथवा नाभि में पूर्णतः ले जाओ तत्र वह है 
संबृत । ( विन्दु विलीनना के समय नाद संबृत है )। अन्य किसी व्यापार में ( जैसे 
झिल्ली प्रभति नाद ) वह है आदत । वह आबृत न होने पर भी अन्य के द्वारा परि- 
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बृत ( ग्राज्ञाणा०त ) हो सकता है। इन सब के होने पर भी, अधवा इस प्रकार की 
अवस्था में जब उसका प्राकट्य एवं स्फुरण होता है, तब उसे कहते हैं विद्वत । इन 
सब हेतु से निवारित होकर वह है निद्वत ! 

जैसे एक बटबीज, उसके नाभिकोष ( जम॑ सेल ) में संछृत | वह बीज 
_ त्वगादि अवष्टम्भक द्वारा आदत है। मृत्तिकादि परिवेश द्वारा परिद्वत। अंकुरादि 
उद्गम में विव्ृत्‌ । वीज में अथवा परिवेश में उद्गम-उन्मेष जब प्रतिकूल हेतु द्वारा 
निवारित होता है, तब निव्ृत । निवारण होता है देशकालादि जन्य रोघसमुह द्वारा । 
ओं; ऐँ प्रभृति के जप में बिन्दु में जपक्रिया है संबृत | नाद में है विव्ृत । वाह्म 
धब्दादि द्वारा निवृत । अ--उ इत्यादि कला एवं पादमात्रा में परिव्ृत और राजस- 
तामस अन्तराय द्वारा निवृत । ( प्रथम खण्ड में मान्य की सप्त प्रकारता विवेचित 
है । उसका प्रणिघान करो । ) अ तथा आ के सूत्रद्वय में अभिव्यञ्जक शक्ति के सव्या- 
पार होने का जो आधार ( अक्षर रूप ) वर्णित है, वहाँ उसे सामान्यभावेन कह 
गया है । ये अक्षर सामान्यद्य (अ तथा आ) समस्त सव्यापारा अभिव्यंञज्जक शक्ति 
के आधार “3956 हैं। पहले सूत्र में आधारकल्पन का पररा मीकरण ॥7005 रेखा 
तथा लम्बरूप टू-डाइईमेन्शनल हो रहा है। जो इदं अथवा आअयं मात्र था, वह 
अब हो रहा है इदं--अहम्‌ । शुद्ध प्रकाश के लिये द्वेत आवश्यक है, परन्तु ईक्षण 
(संड्रत अथवा विद्वत भाव में) में वह आवश्यक है। “अ” स्वयं को विद्वत करता है । 
इस प्रकार “'इ! तथा “ई” की बारी है । बीज ही अंकुर आदि होगा | वह कहता हैं 
“इस बार मुझे लम्ब दो । मैं उदूंगा”” । बिन्दु से नाद के उदय में भी ऐसा ही है ५ 
यह “व्यापार! एक ही भूमि अथवा डाईमेंशन में नहीं रहेगा । 

१८, इकारेणेद्धत्वाइ यतकल्पनं तदीक्षणम्‌ ॥। 

( इकारेणेद्धशक्ति: ) 

.. डकार में शक्ति ( सव्यापार ) इद्ध होने पर उसे जानना होगा । फलस्वरूप 
>अ' में जो वलप्त था, इ? में उसका ईक्षण होने लगा | इस बार 99० स्वयं को देखेगा 
( ४०९४ [(८९॥ ) और बहुधघा विनियोग करेगा ( 76४ उ8०ा[ ) । अ' में प्रकाश- 
विमर्श परस्पर में संठ्त था । “'इ में विमर्श :कहता है “मैं अलग हो जाऊं? क्या 
इससे सहमत हो ? जैसे ० तथा # ( ऊँ + पस्त) दो पएपाएंणा “अर में इस प्रकार से 
चुप हैं । 'आः में ०डधध0)72 की; बढ़ने की आकूति है । ई में ? स्वयं को 66785 
रूप में करके देखान-+ईक्षण | ईक्षण किया क्गगर6, वागिए०, (णाएशह8शा, 0ाएश- 
2०76 रूप से । .'इ के अभाव में आकृति ( गति के (प्राए७ आदि ) का अंकत्त कोन 
करेगा ? ,इ' अन्तरीक्ष अथवा अन्तरिक्ष तत्वनिर्देश देता है। यह है भुवः, जैसे 
ञअ'हेभू।. ह 

... आ! में “आतति” की आकृति है। 'इ” में व्रितत की आकृति है। संख्या के 
दिक्‌ से विन्दु ( शुन्य-पूर्ण ) स्वयं से कहता है “यह देखो, [मैं हूँ एक 7.88 पा 
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अन्तिम इकाई ।” इस एक' दिड्मान प्राप्त करने से होता है+-१,--१। अब 
अन्तत: बहिक्षेत्र में यह प्रमाणित हुआ है कि शक्ति की वित॒ति ( ?70ए42480०07 ) 
से [77275० 500०6 7,879 का छन्द: प्राप्त होता है। क्‍यों ? उसका भी हेतु है । 
यह पश्चात्‌ काल में विवेचित होगा । अपेत को वियोगचिह्न में लाने पर प्राए होगा 
/-१। अर्थात्‌ 'एक' के अपेत रूप से गतिमान होने के लिये यह काल्यतिक संख्या 
चाहिये । गणित तथा विज्ञान में यह कल्पित व्यवहार मौलिक तथा अवश्यम्भावी है 
( जैसे 66 ](०ए०८१$ '०णथ॥ आदि )। इसे कहो । यह है अ तथा आ के 
पूर्वोक्त क्लृप्तमान का सूचक । “इ? में [फ़0०ा०ाएंधं 8898० की आवश्यकता है, वह 
है ०. क्योंकि 'इ! कार ही ( अन्तरिक्ष ) विश्व में सब कुछ का 879णाथ है | यही 
है वस्तुशक्ति को 'इद्धौ #59#0०20०७ करने का हेतु। ( गुरु शिष्य, मन्त्र-जापक 
आदि में अन्तरिक्ष की स्थिति का वर्णन किया जा चुका है और कहा गया है कि 
इसी पर गुरु शिष्य, मन्त्र जापक $आदि दोनों का कार्येत: शक्तिसम्पर्कमान निर्भर- 
शील रहता है ) । उकार सूत्र में वेध तथा कौणिक ब॒त्ति के सहपात के कारण गणितः 
विज्ञान के एक अन्य मौलिक मान का उद्भव होता है, यथा 7 ( पाई )। इसके 
अभाव में वृत्त-उ्ि भ्रभ्नृति प्रा नहीं होते। ये तीनों स्वयं अमानी हैं, किन्तु सब कुछ 
के लिये मानद हैं । क्‍ 

यज्ञ तथा जप में, अ>> अग्ति । आ*“>वेदी में आधान। इष्>ईन्धन। उ 
( स्‌ में जैसे हैं ) ८6 स्वाहा - अग्नि का उसके स्व-शक्तिमान में आवाहन । ( व तथा 
उ को पुन: प्रणिधान में लाओ )। पक्षान्तर से नाभि->उ। अरब->इ। नेमि >्अ 
-ई--ए | “अ' इन तीतों का ही अक्ष है, अक्षर सामान्य है । 

विकल्पसूत्र में 'इद्धशक्ति' विवेचित है। “इ! तथा 'श', ये दोनों ही तालब्य 
है । जैसे “अ' किसी प्रकार की शक्ति का आधार, 8850 है। यह “इद्ध' हो रहा है 
मान! में । उसमें दण्डधारणी बृत्ति आ रही है। ज॑से रेडियम से अल्फा-बीटा-गामा 
रश्मियों का विकिरण होता है। विकिरण है “दण्डबृत्ति”। यदि यह विकिरण “'कन- 
केव मिरर' में सम्पादित हो रहा है, तब 'धारण' भी है। ताल एवं तालव्य, इत 
कनकेव भ्रभृति भूमियों के सम्पातव का ही उदाहरण है। वाक्‌ में प्राणशक्ति के 
कारण जो स्पन्दगुच्छ हैं, उनका तालु में इस प्रकार से सम्पातन ( 700०॥०७ ) है 
तालव्य वर्ण । इसका निर्देश है 'इद्ध” शब्द में । शक्ति शब्द के आदि अन्त में तालव्य 
है। मध्य में है उ। 'क है व्यंजनमुख | “त” अर्थात्‌ तलसूचक । 

अब 'उ'। ओष्ट्यवर्ण, वेधवृत्ति । अर्थात्‌ किसी प्रकार की शक्ति को केवल- 
मात्र ५४४४ के समान (५०॥०॥26 ही नहीं कर रहा है, परन्तु वह शक्ति इसी के 
द्वारा अग्रया हो रही है। वह अग्रवा ८» ( ९060, ७70पष्टा। #0 9 70०4 ) हो 
रही है इसी के द्वारा । अतएव पुर्वोक्त तालव्यबृत्ति ( ४०7 लाभाए6 गराण॑ताए& 
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07 8 (णा०३४ए९ एप ) केन्द्रीणवृत्तिता में (१॥३४४४॥९ 270 770०ए४शंए में) 
आ जाती है। इस सूत्रालोक में हीं, हूं; जूं प्रभृति बीजों का परीक्षण करो । गणित 
की परिभाषा में अ, इ, उ हैं 880९, [7065 और (00-९गलं०१६ । 
जे मृत्युंजय मन्त्र ऊे जूं पः सो जूँ ऊँ। इस मन्त्र के शक्ति लेख का अंकन 
कंसे होगा ? 'जूँ” बीज एक बार मूध॑न्य 'ष' के आगे है और एक बार 'स” के पश्चात्‌ 
भी है । इससे क्‍या विदित होता है ? 'ज' है तालव्य । “जू” द्वाश वाक्‌ प्राणादिशक्ति 
का परिपूर्ण विन्दुधनीभूतभाव । 'ष” के द्वारा इसकी निरतिशय काष्ठा की, विस के 
द्वारा इस काष्ठा की सक्रियता तथा मुक्तता ( सोम अथवा अमृतक्ष रणरूपी सक्रि- 
यता ) की सूचना मिलती है। स--सिंचितशक्ति है, परन्तु 'सो” उसे विक्षेप 
( व5$भं0भा०7 ) से हटाकर सुषम उमि.में ( ओ ) में रखता है। अतः: आय का 
जो शक्तिक्षय है, उसका अपव्यय नहीं हो सकता। “जू” के शासन में ही रह कर 
उसी में पुनरच समाहत, संग्रहीत होता है । अतः दक्तिव्यय के पर्व में और अन्त में 
'जूँ” रूपी अमृत अव्यय का आधान-आश्वास (गैरन्टी ) रहता है। जैसे अमृत 
( आहार के समय ) का आवाहन दोनों प्रकार से. किया जाता ( आस्तरण तथा 
पिधान रूप से ) । अब कहो, क्या सत्य ही मृत्युंजय, म्ृत्य को जीतनें वाला मन्त्र है. 
कि नहीं ? 'घ' तथा 'स' दोनों को सम्यक्‌ रूप से पहचानना होगा । 
अकारेण धनुदंण्ड आकारेण तदाततिः । 
ज्यारोपणमिकारेणोकारेण लक्ष्यवेधनम ।। 
एक इलोक की उपमा इस प्रकार से देकर कहा जा रहा है कि अ--धनुदेण्ड 
है। आ'! ने उसे आतत किया । इ! ने उसमें ज्यारोपण किया । उ कार द्वारा 
( आकर्षण तथा शरसन्धान पुर्वक ) लक्ष्यवेध भी सम्पन्न हुआ । 
अभिव्यञ्जकशक्तिहि सव्यापारा यदा भवेत्‌ । 
क्रियाच्छन्दोनिभित्ताया बाधाया अपसारणे। 
द्विपी सा तदा ज्ञेया भुवश्चेति निरुष्यते ॥३०॥। 
इकारेण यदिद्धत्व॑ तन्मुल व्यक्ततां प्रति । 
स्वप्रकाश हि या चित सा सर्वेप्रकाशने चिति: ॥३१॥। 
अभिव्यंजक दाक्ति सव्यापारा कब होती है ? ( जैसे बीजादि में ? ) क्रिया 
के छन्‍्द: (दि ला आर इक्वेशन गवरनिंग दि एक्शन) से निमित्त-नैमित्तिक सम्पर्क रखते 
वाली जो बाधा है ( रिटाडिग, रिस्ट्रिक्टिग फैक्टर ), उसका जब अपनोदन होता है 
तब वह अभिव्यंजक शक्ति सब्यापारा होती है। ( यह विचार करो कि बीज से 
अंकुर कब बाहर भाता है ) अच्छा, कब क्या परिवद्धंत होता है? जो “अ' 
तथा भू: रूप से एकप्रदी ( धनुष का दण्डमात्र था, आधार 8456 मात्र था ) 
वह 'इ! होकर त्रिपदी हुआ भव: अन्तरिक्ष । ( अब बीजांकुर अर्थात्‌ 8956 ॥70०5, 
दण्ड तथा ज्यारूपी त्रिपाद परिलक्षित हुआ )। अतः “इ” में जो पुर्वेप्रद्शित 
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इद्धभाव है, वह है समस्त अभिव्यक्ति ( व्यक्तता िंएथांथाए ) का मुठ। इसलिये 
परममूल में दृष्टि रखने से विदित होगा कि जो स्वप्रकाश चित्‌ है, वह सर्व प्रकाशन 
से ( अर्थात्‌ इद्धभाव में जो 'इ' है, उसे अंग्रीकार करके ) चित्ि हो जाता है। 
प्रकाशस्वरूपा चित ही सर्वविमशेमूल “इ! को चितिरूपेण स्वीकार करता है । 

चित में यह आद्य इकार है। यह क्‍या करता है ? सर्वेप्रपंचोपशम, अवांग- 
मनसगोचर जो परम है, उससे मानों कहता है 'तुम हो, सत्‌ एवं स्वप्रकाशस्व- 
रूपेण हो” । मानों सत्‌ तथा चित्‌ परस्पर एक दूसरे को पहचान लेते हैं। भौर अन्त 
में अपर 'इ? कहता है “तुम सर्वप्रकोशन भो हो “यस्य भासा स्वेमिदं विभाति” । 
उकारसूत्र में और भी एक पद है। धनु के दण्ड तथा ज्या के साथ है शर । संत्‌- 
चित्‌ के साथ आनन्द । “उ' कार स्व” का वेध करते हुये आनंद स्वरूप को उन्मुक्त 
कर देता है । किसी भी 8856 के [7065 को 20०7० करने पर होता है (एक ( एक- 
मेवाद्वितीयम ) किन्तु 00थी०थंशा। को 26० करने पर है शुत्य । “उ के प॒वे में 
“इ? | जैसे “अ' के पश्चात्‌ आ । 
१९. ईकारेणाभीद्धशक्ति: ॥। 

दीघ्घे 'ई” में अभीद्ध शक्ति है ॥। 

'इद्ध' तथा “अभीद्ध' में क्या अन्तर है? अति के द्वारा अभिमुखीनता 
( ओरियोन्टेशन, पाईनटेडनेस ) विशेषतः सूचित होती है। जैसे अग्ति है (अ); 
उसमें इन्धन छोड़ा । ताप में बृद्धि तथा विकिरण हुआ, किन्तु अपने अभीष्ट अभि- 
मुख ताप को कैसे प्राप्त करोगे ? छा0छ एं9० ( भाती अथवा धौंकनी ) तो. 
चाहिये ही । 

हममें कामादि वृत्तियां तो प्राय: इद्ध ( |ऋणं(०१ ) होती हैं, किन्तु प्रेपः 
को त्यागकर वे श्रेय:रूपी प्रेणः की ओर गतिशील कैसे हो सकती हैं? यही तो समस्या 
है। बीजमन्त्र में 'ई' क्‍यों है ? साधुसंगादि हो रहा है, फलूत: प्रराप्रकृति में इद्धभाव 
हुआ, किन्तु दीक्षाकर्म होता है इसे अभीद्ध बनाने के लिये ! यथेच्छ '्ताम' जप रहा 
हैँ, उससे 'इद्ध' स्थिति ! किन्तु जब इसे मन्त्र रूप से ग्रहण किया जाता है, तब है 
'अभीद्ध! । इद्ध में जो ?»०॥7०० मात्र है, ( अर्थात्‌ 'देखता हूँ कि व्यक्त हो रहा 
है ), वही अभीद्ध में 700०॥०9 के रूप में संयुक्त हो जाता है। ( जैसे पंखे को हाथ 
से हिलाने पर थोड़ी ही देर घूमता है, परन्तु स्विच खोलकर शक्ति भण्डार से संयुक्त 
करने पर घूमता ही रह जाता है। रेगुलेटर द्वारा गति को न्यूनाधिक भी कर सकते 
हैं। ) ९०७॥०० ०-० सब कुछ में कुण्डली शक्ति । निखिल सृष्टिमूल में विन्दु । 
?क्ा०५ ० नाद है, तथापि नादविन्दु का शिवशक्ति के समान पारस्परिक साम॑- 
जस्य रहने पर अक्षर - अव्यय । 

सव्यापारा यदासौ स्यादाधारशक्तिकुण्डली । 
अणुतन्रुसंस्थासु. कारकच्छन्दर्सां घृते: ॥२२॥ 











| 
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अभिमुस्येन चेद्धत्व॑ तदा सोघुम्तवत्मंगा । 
मह॒दव्यक्तं व्यक्तेरिन्धनमाहर ॥३ ३॥। 


अभिती 
है । पहला है 


पृव॑शत्रोक्त क्रियाच्छन्द:” वर्तमान सूत्र में “'कारकच्छन्द: के 
[8 8०एशपांए& फ़0 और दूसरा है ?0ए&7/ कारकछन्द: को सम्यकत: धारण 
( धृते: ) करने में “ई” का सविज्येष उपयोग है । जैसे कागज पर एक इत्त का अंकन 
किया ! जिस कम्पास द्वारा अंकन किया जा रहा है, क्या वह कम्पास प्रत्येक व्यासाद्ध 
का दैध्यं ठीक रख तो रहा है ? सर्वविध तन्त्र में “इ! कार को, यन्त्र में 'ईक्रार! को 
और मन्त्र में 'उ वर्ण' को विशेषत: अनुकूल होता चाहिये । यदि कहो 'ऐं” मन्त्र में 
'उ' कहां है ? स्थछतः तो नहीं है, किन्तु वह विन्दु-विलेय छप मैं हैं अर्थात्‌ व्यक्त 
एवं कलित-फलित नाद को अध॑मात्राश्रय में विन्दु विलीन किया है। ऐसा ऊँ आदि 


समस्त मन्त्र में है । 
अण, तनु, उरु प्रभृति संस्थाओं में ईकार के द्वारा कारकछन्दों की धृति 
होती है । अब कारकच्छन्द: यह नहीं कहता कि “ठीक-ठीक जप मत करो, व्याज- 
विघ्न में जाओ । कारकच्छन्द: अर्थात्‌ कर्त्ता, करण तथा अधिकरण (अधिष्ठान ) । 
गीता में इसे ही कहा गया है “अधिष्ठान तथा कर्त्ता करणच्च प्रथगृविधम्‌ । जैसे 
आकाश में किसी सूदुरवर्ती लक्ष्य की ओर एक राकेट को छोड़ा ! इत्तमें क्रियाच्छन्द: 
और कारकच्छन्द: की प्ृथकृता का विचार करो | क्रियाच्छन्द क्या कहता है ! 
“ध्वरापुष्ठ से यत्‌र्किचित्‌ प्रक्षिप (270००॥४[०) राकेट पैराबोला के पथ पर ओर भूपृष्ठ 
पर पतित होगा” किन्तु कारकच्ठन्द: क्या कहता है “देखो ! यदि उसमें इप्त प्रकार 
का संवेगमान ( मोमेन्टम ) परिलक्षित होवा है अथवा सज्जात होता है, जिसके 
द्वारा बह तुम्हारे छन्‍्द ( पैराबोला ) में और भाव में.न आकर उध्वें अथवा सम* 
क्ष्य ( टार्गेट ) की ओर जाये, तब ? #कम्बहुना उक्त राकेट में इस 
ही चाहिये । 


तल के किसी ल 
असाधारण कम हैंतु असाधारण (न्यूक्लियर, सुपरसानिक) शक्ति होनी 
क्रियाच्छन्द बातिल' व्यथ' नहीं हुआ | प्रबलतर हैंतु द्वारा क्रिया का रूप-आक्ृति 


फूल परिवर्तित ही गया | 
जन्म होता है । इस प्रकार की 


तथा 
एक बीज से ही अंकुरादि क्रम द्वारा इक्ष का 
अभीद्ध शर्वित के दवीरा पृथ्वी का आकर्षण सर्वेकाल मैं दत्त के रसादि को निम्तभूमि 
प्राण । हमारी जो अपराप्रकृति है, वह भी 


। वहां अभीद्धशक्ति है 
77 अथवा नीचे जाने का मार्ग ढृढ़ती है। 
ने के लिये अपेक्षित है अभीद्ध ई वर्ण । “बहु 
है गुरुशकिति ही दीक्षा तथा बीजमन्त्रों के द्वारा 


में ही खींचता है 
इसी प्रकार €ा[70 उसे भी परा तथा परमा 
त्‌ जतन करे तो 


की ओर ले जाने, उठा 


उपर ठहराय/ 2 अह कटा जा चुका 
इस कर्म को सिद्ध करती है | यही है वास्तविक सहज साधन तथा कुण्डली शक्ति 
हरिबोल किवा प्लुतस्वर से हरि, हरि है, नाम जपनेः 


की जाग्गति । “हरि: उग्र! अथवा 
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से इद्ध का अभीद्धत्व घटित हो जाता है । जैसे काली का नाम । इसके द्वारा ईर्: ६; 
स्थित प्राकृतकाम का अंभीद्धत्व ( सब्लिमेशन ) होता है क्लीं के जप द्वारा | भत्र . 
काम पेशीप्रवण ( इन्द्रियप्रवण ) न होकर ऐशीप्रवण हो जाता है ! 

सब कहीं ( स्पप्ट न होने पर भी ) “इ” ध्वनि का अन्तर्भाव व्याप्त हैं॥: प्रा: 
ऐं बीज में | यद्यपि अ वा आ+इ» 'ए' है, तथापि 'ए' में भी 'इ! लुतकायित है । 
ऐं में यही है अभीद्ध। अ तथा इ कौणिक सम्बन्ध में आ रहे हैं। अब गति भी 
कौणिकगति (8॥780०४7 ४०००५) हो रही है । इसका दृष्टान्त है किसी भी नेमि 
में घृणित हो जाना । इस प्रकार के घूर्णन में विषम बृत्ति ( ०००7० ) में पतन 
की आशंका रहती है । अतः किसी भी सुषम रेखा में 5ए878 77 ४प्रांशा०8 सी 
इत्यादि घटित होने लगता है । 'छिटका” दिया जाना भी सम्भव है। जैसे गायत्री 
जप में “वरेण्य' में यह भय आ जाता है, किन्तु उसे 'वरेणीयम्‌” करके व्याहरण करने 
पर यह भय नहीं रहता । 'ए' ही 'ऐं” के सुषम छन्द में ( हारमोनिक अपलिंपिंटग 
मोमेन्द ) में आया ! 'धीमहि' में भी सावधान ! 'ऐँ' में अभीद्ध जो 'ई' ध्वनि है वह 
नादवृत्ति को इस प्रकार से रखती है :-- | 


(१) भर में विघ्वत रखती है । 

(२) नाभिसंश्रय में भी स्थिर रखती है । 

(३) नाभि को भी कला-नाद विन्दु युक्त रखती है। क्‍ 

अत: यह है गुरुबीज, क्योंकि गुरुशक्ति वाक्‌-प्राण चित्तादि को, नेमिद्वत्ति मात्र 
को ही--इस संस्थात्रयी में छाते हुये परमसंस्था की उपयोजक हो जाती है। पक्षा- 
न्तर से ऊँ, हीं प्रभृति में उ ध्वनि प्रधान हैं। उनमें शक्ति का उजंत्व है। 

कारिका में यह कथित है कि इन्ध अभीद्ध न होने पर “सौषुम्नवत्मंगा 
नहीं होता । सौषुम्नवत्म॑ क्या है? परम अब्यक्त (एलाजिकल एब्सोल्यूट') जब क्षिति 
प्रभृति पंचतत्व रूप सृष्टि की अभिव्यक्त भूमि में अवतरण करता है और सब कुछ 
को स्वयं में 'समावृत्त' करते हुये जिस सुषम-स्व छन्द-समर्थे ऋत्‌ पंथ को ग्रहण करता 
है, वही है सौषुम्त मार्ग । यही है साधारण लक्षण । अब यहाँ लक्ष्य करो कि परम 
को सृष्टि में आने के लिये और यहाँ से व।पस लौटने के लिये पहले ( 88 977776: 
]0शा०2 ०हप्र5 थात ए7००००ॉ४०॥ ) आाद्या कलनी दाक्ति रूप का परिग्रह: 
करना होगा ( जश्ञा-00-06-क्षात 06006 )। यह है सर्वेकारण, स्वयं अहैतुक, 
अचिन्त्य, अनिर्वेचनीय ! ४०8०2] और ॥.0800 के मध्य यही )प०४७५ ही सेतु 
है । इसे महदव्यक्त कहते हैं। इसी से उन्मिषित होती है नाद-विन्दु-कला की मूल 
त्रिपुटी ( 89० 77780 ० ०॥०४०६४ ) । : मंत्र यंत्र-तंत्र में यही त्रिपुटी सृष्टि 
की भूमिका में ( अपने छन्दः में ) अवतरण करती है। और यही त्रिपुटी ( निदृत्ति 
उपरम के समय ) सृष्टि प्रपंच को परम” में वापस ले जाती है । 

















|, चतुर्थ भाग 


यह वापस ले जाती है आद्याकला रूपी मह॒ृदव्यक्त के माध्यम से । उसे अधै- 
मात्रा कहो । अमात्र-सात्रातीत तो पूर्ण मात्र है । वह एकमात्र” कैसे होता है ? इसी 
अध के द्वारा । पहले अध॑ का, तदनन्तर अन्य का कथानक | जैसे अंश-मात्रा, पाद 
मात्रा, कछामात्रा इत्यादि | हंस: और सो5हम्‌ के मुल में अभिन्‍न अव्यक्त आधार 
क्या है ? इसी का अन्वेषण करते हुये हम “मह॒द्व्यक्त” में आ पहुंचे हैं । 
अच्छा ! सुषम-स्व छन्द-समर्थ ऋतवत्म प्रद्धत्ति और उससे निद्धत्ति का जो 
स्वभावमार्ग है, वही है सुषुम्ना । यही भी सार्वश्रूमिक तत्व है। इस वर्त्मंगति के 
फतिपय मूलसन्धि स्थल और तीन मेरुस्थल हैं | ये सब हैं चक्र । मेह तीन है सुषम्ना 
के मूलाधार मुख में, नाभि में ( हृदय में ), अथवा द्विदल में | मेरु स्थल में एक- 
एक (परत छ9956 ०ी 275 077470० रहता है। प्रथम मेरु में सामान्यतः: 
ऊण्डलिनी जाग्रत होती है ! द्वितीय मेरु में सूर्य ( प्राण शक्ति ) की जागृति का अनु- 
भव होता है | तृतीय मेरु में विशेषत: सम्मिलित रूप से ज्योति: तथा रोचि: का 
जागरण अनुभूत होता है । हृदय में जागरण होता है भाव का और ध्यानशक्ति 
॥ तुम *ई” वर्ण को अपने मन्त्र आदि में इसी पूर्णहति के लिये उद्धीप्त, अभीद्ध 
होने दो । 
२०. उकारेणोजितश क्ितवेंधमुख्यत्वात्‌ | ई 
'उ! में वेधमुख्यब्त्ति है, अतः उसे उजित शक्ति कहा जाता है ॥। 
५ इतिपूव सूत्रद्य में क्रियाच्छंद: तथा कारकहछन्द: के काना ?468709 
१८६४० और 90०टाटए बिलग विवेचित हो चुका है। इस सूत्र म॑ वस्तुच्छन्द: रह, 
#थ्ल्वारए +8०४7० विवेचित होगा । जो कर्म तथा साधना का उद्देइय ह्‌ 3५ डा 
उाफल्याथे केवल मात्र क्रिया तथा कारक को स्व छन्‍्द तथा समर्थ करने से ही कार्य 


सिद्धि प्राप्त नहीं हो सकती, अर्थात्‌ इतने से ही कम तथा साधनोद्येश्य चरिताथे नहीं 


सकता । वस्तरूपेण, ( 5ए0756987702, ८876, ९55607९6 ) स्व तथा निजरूपेण जो 


दाथे स्थित है, उसे स्व च्छन्द, समर्थ सम्बन्ध प्राप्त कराना ही होगा । कहा भी गया 
है गुरु, इष्ट महाजन कृपा मोरे कल । एकेर कृपा बिनु सब छारेखोरे गेल” |! यह 
उके कौन है ? “वस्त” स्वयं ! 'पहले आत्मक्पा' का भी यही ताल्ययीथ हे । 

जैसे किसी लक्ष्यवस्त का वेध करना है। धनुः, ज्या, तीर-सब ऊछ ठीक है, 
रैन्तू तम स्वयं निपुण सेन्‍्धानों; लक्ष्यबेध जानते हो ? और जो लक्ष्यवस्त है, क्या वह 
_फमहारे अथवा तुम्हारे भाव द्वारा वेधयोग्य है ” 'मनौ वच्चतर समुत्की्ण 8 
है? प्स्वः में शव! रूप से और वस्तु में “उ! रूप से वेधदृत्तिमुख्य “उ वर्ण के उपयोग 


फे ध् बज ॥॒ ० ि ॥॒ * े 
कि दशा मिल रहा है । उपयोग ऋ_ऋ> एटात0णा 6 १०:४४ 8४६ है २8 > अर + 
के यें तथा समथंता में उपनीत हो जाते हैं । 


एक दूसरे के सम्पर्क द्वारा स्व छन्‍्द मे 
च््य जैसे विज्ञान में ?7777०76 ० 8०७. 59772, इ|/थां इत्या 
फता होती है, उसी प्रकार क्रिया-कारक को वस्तु वेध के लिये स्व छउन्‍्द समर्थ 


दि की आव- 

















विशिलीलिली कमी लिलअ कक ललललल कक अमल .« 
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करने हेतु वाक्‌ के दृष्टिकोण से “उ' वर्ण की ( भ्राणशशक्ति की ) उपयोगिता रहती 
: है। किती अत्यन्त कठोर वस्तु में कील ठोकने के लिए प्रस्तुत होते हो, यह सहज 
नहीं है । परन्तु उसमें बर्मी से छेद करके पेंच कस देना सहज सा है । इसी प्रकार 
स्पाईरल, स्प्रिंग आदि में वेधव्क्ति का विचार करो । क्षक्तिमात्र को मन्थनी-घननी 
रूपेण, उजित तथा उद्वत्तेंन रूपेण प्राप्त करने .के लिए इनका विशेष प्रयोजन है। 

( इसका -> वस्तुच्छन्द: तथा वेलेन्सी फैक्टर ) । इनके अभाव में जड़-प्राण- : 
मन और मानस मे कोई भी क्रिया वास्तविक नहीं होती और “ऊपर-ऊपर? ही (?8- 
ए/9], ४०४४४०६ ) पड़े रहना पड़ता है। नेबुला ( |च७७एा७०७ ) के हाईपोथेपिस में 
स्पाईरल का और अन्यत्र स्प्रिंग तत्व का चिन्तन करो | प्रथम है उ, द्वितीय है ऊ । 
ओष्ठ्यवर्ण की आकृति विवेचना पहले हो चुकी है। किसी भी स्पाईररू को असीम 
वितान में ले जाने पर उसका जो अक्ष है, वहीं है नाद । जब उसे असीम घनन की 
स्थिति प्राप्त हो जाती है, तब वहीं है विन्दु । इन अभय काष्ठा अथवा वरगंधांए में 
सर्वेविध अवस्थान को कहते हैं 'कला” । ( कलित फलित रूपेण ०+ 95 ०ए०ए०० )। 

यह देखो कि इद्ध, अभीद्ध, तथा उजित में क्‍या भेद है | जैसे प्रयोगशाला 
में किसी उपयुक्त पात्र में दो गत हाईड्रोजन-आक्सीजन लिया । इसका फल है जल । 
करेन्ट चलाया ( इद्ध ) यावत्‌ मात्रा में दिया। अर्थात्‌ ए्थॉथावए7 ( छाध्ा2० ), 
उसका उपयुक्त मान ( ५४५०(०5 ) 7०/०7०५, दोनों ही ठीक है । फिर भी जल क्‍यों 
नहीं बन रहा है ? क्‍या समझे ? ५०७]०7०9 अर्थात्‌ वस्तुद्दय का पारस्परिक-आका - 
क्षित अनुपात ठीक नहीं है। यदि यह है भी, तब तो दोनों गैस ही शुद्ध नहीं हैं । 
वस्तु को शुद्ध होना चाहिये । उसकी प्रस्तुति को योग्य होना चाहिये । वस्तु जब शुद्ध 
तथा प्रस्तुत होती है, तभी उजित हो सकती है । 

._ जपादि साधनार्थ भी इस सूत्र को ग्रहण करो | प्रणवस्थ उ वर्ण सृष्टि के सब 
कुछ को उर्जित करता है। प्रत्येक पदार्थे को उसकी वास्तविक सकलता भूमि में 
उन्नीत करता है | जैसे बीज को पादप बनाते हुये पुष्पित-फलित कर देता है। वह 
समस्त के उदय एवं उन्मेष में एक प्रकार का है और विलय किवा अन्‍्तर्भाव में अन्य 
प्रकार का । तभी विद्वत-संद्ृतादि का प्रसंग यहाँ पुनः याद आ रहा है ।॥ एक है 
>जएथा०ा)2, ०४०।४४४ स्थितिरूप, दूसरा है ०<रााबलांजा, ॥7ए0०ए772. जप में 
इनका साधन करवा ही होगा । स्वयं में विश्वोदय एवं विश्वविलय को शुद्ध-संक्षिप्त 
स्वच्छन्द सहज रूपेण आयत्त करने हेतु । 

अब है कारिका :-- 
त्रिपदी वेधसुख्यत्वे निरोधस्थाषि वारणात्‌। 
नितराघुज्जिताशक्ति:. स्वरितिख्यातिमागता ॥ ३४।॥। 
ग्रन्यित्रयस्थ चक्रा्णां भेदनपाटवं यत: । 
. - क्रियाकारकयोइछन्द: फलल्य चापि पूर्यते ॥३५॥ 
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ु उवर्ण में शक्ति की आक्ृति त्रिपदी हो जाती है | यह है स्व: रूपी ख्याति,। 
स्व से वव! | वस्तुमात्र का अव्याकृत संबृत रूप । ॥6 50076 ०0 900०7(वव [(00* 
हक 076४ शाध2५” । उवण्णं में व का सम्प्रसारण होने के कारण “नितरामूजित 
के! है। जब चित॒शक्ति प्रथ्वी प्रभृति भूतरूपेण घनता में ( विन्दु, नाभि, 
सधातादिरूुपेण ) आती है, तब वही है वस्तु । शब्दों का वर्ण रसायन भी यही कह 
रहा है । घनत्व होने से ही वेध योग्व संस्था । इस घनत्व को केवल मात्र श्री डाइ- 
मेन्शनलछ ( त्रि-आयामी ) अथवा 7776 को लेकर उस दृष्टिकोण से फोर डाईमेन्श- 
नल ( चतु: आयामी ) समझना उचित नहीं है। यह त्रिपदी आकृति समस्त वस्तु $# 
संस्थाओं में मौलिक ही है | जैते काल में “अभी? है 'अ! कार। “तभी” है £उ कार 
'और दोनों में मध्य का जो अन्तरिक्ष (इन्टरवेल) है उसे :इ” कहा जाता है। संस्था 
-का 9835९, 4065, ०00-०्रिंशंथा। वर्णित हो चुका है । रेखा और यन्त्र में तल, लम्ब, |, 
'अक्ष और घनत्व के लिये ( सबस्‍टेंश डाइमेन्शन हेतु ) कतिपय वेधमान की आवश्य- ५ 
कता रहती है । ( यदि एक इलेक्ट्रान के लिये तीन दिज्जुमान की आवश्यकता रहती , 
'है, तब दो अथवा तीन अथवा अधिक इलेक्ट्रान के लिये उत्तरोत्तर अधिक दिज्धुमान 


आवश्यक हो जाते हैं ) । 

“उ! वर्ण अंथित्रय, चक्रकोष प्रभृति के संघात भेदन में पाटव है। जैप्त मृत्युं- ' 
जंय मन्त्र में ( जु' ) बीज । दूं" बीज आदि । यह भी कहा जा चुका है कि क्रिया- | 
कारक को फहू प्रसव समर्थ छन्द: में लाने हेतु “उ' वर्ण का उग्योग होता है। 

सुक्ष्मातिसूक्ष्म पर्व के शब्दस्पन्द ( सुपरसानिक ) द्वारा अनेक अघटन घटित 
होता है। इनमें जो विशेषत: बस्तुकेन्द्रीण हैं ( |२८प००७/ 23००॥8 ) वे सूत्राो- 

चित उबर्ण के अधिकार में है | जैसे 'हृ. फट? प्रभृति केन्द्रीणशक्ति विदारण में (ँ- 
520 में) उ वर्ण । इस देश की रहस्य भाषा में जिसे सुषुम्नामार्ग और उसकी केन्द्र 


प्रवणता ( चक्र ) कहते हैं, वह सुक्ष्म ग्रामस्थ शब्दस्पन्दोत्पादन और विनियोग मे 
| विशेषत: उपयोगी “यन्त्र” रूप है । ऊँकार युक्त “ढं” बीज भ्रभृति बीजों द्वारा इस 
स्वभाव यन्त्र को स्व छन्‍्द युक्त तथा समर्थ कर लेना चाहिये | उ वर्ण वस्तुनिमित्त- 


दूर करता है । इसमें समस्त शक्तियों का उजंत्व लक्षित होता है । यही है 'सुरः । 


ज॑ हूँ दुमिति बीजेषु वेधवज्ञ' प्रकल्पय । 
' भुवस्त्वं यदुकारस्य प्रणबवे तच्च भावय ॥३६।॥। 


ु इन बीज में वेधवज्र निहित है। अतः जपादि द्वारा दधीचि की अस्थि 
[से इन्द्र के वज्ज के समान सर्वेनिरोध ( दत्तासुर ) निवारणार्थ वेधवजच्च का निर्माण 
करो । प्रणव के उकार में जो भाव “भुव: रूपेण विद्यमान है, उसे भी आयत्त करके 
उसकी भावना करो | श्रणव में स्पष्टत: 'इ! नहीं है “3” है। भ्रणव में इस “उ' में 
को लक्षित करो | यह सम्मिलित क्रिया “म' में स्थित सर्वेवस्तु समृह 


भुवः तथा सुर: । 
' के केन्द्रस्थ विन्दु का संस्पदोँ श्रास करने के लिये जा रही है.। अतः “उ में ही अभीद्ध 


इन- 
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उर्जत द्विविध शक्तिमान ( पावर डाईमेन्शन ) स्थित है । जप द्वारा इसे प्राप्त करना 
होगा । 


२१. त्रिभिः सच्चिदानन्दघनत्वं ययाक्रमस्‌ ॥। 

पूर्वॉक्त मूलवर्णत्रय में यथाक्रमेण सत्‌, चित्‌, आनन्द का घनत्व लक्षित होता 
है । अर्थात्‌ अकार में सत्‌, इकार में चित्‌ और उकार में आनन्द घनत्व है । वर्णमात्र 
में इस चितय का घनत्व सामान्य है | उ वर्ण में इनका घनत्व विशेषतः तथा मुख्यतः 
रहता है । उकार में समस्त वस्तु समूह अपने “वस्तुत्व” की, पूर्ण उपलब्धि कर लेते 
हैं। ( शक्ति के केन्द्र, नाभि, उत्स आदि रूप से )। घनत्व->अक्षरल्‍ूप ब्रह्म का 
घनीभाव ! 


कठयो5कार: सदात्मा हि तालव्य इश्च चिन्मय: । 
ओष्ठय उकार आनन्दघनत्वमक्षरं त्रिपात्‌ ॥२७॥ 
सच्चिदानन्द . रूपत्वमौद्धारासक्षरत्रये । 
नाद: सन्‌ विन्दुरानन्द्श्चित्‌ कलेति समन्वय: ॥॥ 
ह्वीमादिसवंबीजेषु ब्रह्माक्षरस्थ गाढ़ता ॥३८॥ 
कण्ठयवर्ण अकार सदात्मा है। तालव्य (हर चिन्मय है। ओष्ठ्य उ शत 
आनन्द । इस प्रकार अक्षर ब्रह्म त्रिपात्‌ हुआ ( भ इ उ, नाद-कला विन्दु प्रभृति 
रूपेण ) अब उसकी संज्ञा है घनत्व । ( यह भी स्मरण करो कि आनन्द को समस्त 
वस्तु का हृत्‌ कहते हैं ।) ओंकार के अक्षरत्रय में सच्चिदानन्द रूप की भावना करो । 
यह पहले कहा जा चुका है कि ओंकार के 'उ' में 'इ तथा उ! दोनों का समाहार 
है | इसमें उदय में 'इ” तथा विलय में “उ” सविशेष रूप से वृत्तिमान होता रहता 
है. और प्रणव का “म' अर्ध॑मात्रा के सेतु का स्पर्श करा देता है। वहाँ नाद-विन्दु- 
कला की त्रयी समवेता है। अर्थात्‌ एक एप्रधभाशिकाएक्ष४व॑वा०870 में रहने पर 
जी ये 0०ी०००५४४०१ होना चाहते हैं । |अर्घादि क्रम में ऋष्यमान होते हैं | जो 
एक और पूर्ण मान है ( ०6 था पं] ॥688076 ) वह िाला079ी 7९85770 
में था ०णागाएाालाइप्रा॥0० इत्यादि में विवत्तित हो जाता है। अन्यथा सृष्टि में 
किसी प्रकार के सुषम पर्याय ( हारमोनिक, सिमेट्रिकल ) का विवर्त्तत सम्भावित ही 
नहीं होता ' यह भी देखो कि किसी आन्तरिक भाव ( स्तेह--भक्ति ) की गाढ़ता 
का प्रदर्शन ( अन्य के प्रति ) करने के लिये यही ओष्ठ्य “उ! ही चुम्बनादिल्‍पेण 
परिलक्षित होने लगता है। यहाँ नाद «सत्‌, विन्दु “आनन्द, कंडा रत चित्‌ । यहां 
कला है “विमृश्येक्षणम्‌' । ( जैसे काली रूप में शुद्ध अधिष्ठान है सच्चिदानन्द । कंछा 
अथवा विमृश्येक्षण-द्वारा उक्त परमाधिष्ठान। इन दोनों भावों का विशेष रूप से 
चिन्तन करों ) | अन्त में यह देखो कि ह्वीं प्रभृति समस्त बीज में ब्रह्माक्षर किस 
प्रकार से स्वयं को 'गाढ़तां में स्थित रखता है । 
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२२. ऋका या चर्षणी । 
ऋका अथवा “ऋलक संज्ञा के द्वारा [ पूर्वोक्त विमशनी ) चर्षणी 
होती है ।। का 
| चर्षणी का तात्पयें ? 
चर्षणिलॉंक इत्येवमभोद्धत्वे तु चर्षणी । 
कर्षणी लसिता साउपि कलयित्री च सा त्रिधा ॥३९॥ 
सम्विच्च ह्वादिनी ज्ञेपा सन्धिनो च यथाक्रमम्‌ । 
महासरस्वती लक्ष्मी: कालो च सान्त्रवणिके ॥४०॥॥ 
एँ श्री क्लीमिति बीजानि क्रह्माक्षरघनानि हि। 
घृणिनृसिह ऊंष्णादि-तामानि च स्मरेत्‌ सुधीः ॥४१॥। 
यदि (चषंणी का अर्थ लोक अथवा जन मान लिया जाये, तब ईकारान्त 
“'चर्षेणी” शब्द से 'लोक” का अभीद्ध शक्तिमान सूचित होगा | अर्थात्‌ पूर्वालोचित 
वाराही तथा नारसिही । जैसे तुम एक “जन” किसी एक लोक में अवस्थित हों । 
यदि तुम्हारे अवस्थान का शक्तिमान उष्वँ से उध्वेंतर पर्व में उन्‍नीत हो रहा है 
ओर ग्रन्थि संकरादि का भी निरसन हो रहा है ( लोकस्‌ ) तब तुम चषंणी संज्ञा 
में हो । ु 
“कृष धातु इसी चर्षणी में किचित छिपी हुई है । कृष तथा कृष्ण, इन दोनों 
का चिन्तन करो | ऋकार का गुण अबू, तत्पदचात्‌ 'णी?। ल॒कार का गुण अल । 
इससे लसिता दृत्ति की सूचना प्राप्त होती है । लप्तिता>-ह्वादिनी । क्‍ 
ऋट तथा छर, दोनों वर्ण ही ऋ ई स्वर में अभीद्ध हैं। अभीद्ध, अभिमुव्व में 
इद्ध होने पर प्रश्न उत्यित होता है कि किसके अभिमुख, कहाँ तक. अवधि और 
किस परिसीमा में ? ऋ तथा छ दोनों वर्ण ही परिस्तीमा दिखलाते हैं। इनमें ऋ में 
अग्नि अथवा ज्योति की परिसीमा है। उविहआदि इष्टनामों का चिन्तन करके 
देखो । काली बीज क्रों तथा काम बीज कलीं को इस वत्तमान सुत्र की दीपिका में 
पुनः लक्ष्य करो । 
अब पुृ्वंकंधित चर्षणी की त्रिधारूपेण भावना करो कर्षणी, रूसिता तथा 
कलयित्री । यद्यपि आकर्षणी वृत्ति इन तीनों में ही है, तथापि कषेंणी में विशेषत:- 
ज्योति: अथवा प्रकाश है । लसिता में रस है और कलगयित्री में है सन्धि तथा छन्द:ः । 
अत: कर्षेणी >> संवित्‌, लक्तिता -- छ्वादिनी, कलयित्री-संधिनी । अपनी किसी भी 
अनुभूति ( #फ्ुशांशा०९ )में इस त्रिधा आकषंणी ( ००-ंग्राह्गा३ एशाए्ए ) 
की भावना करो । यथाक्रमेण महासरस्वती, महालक्ष्मी, महाकाली । 
सच्चिदानन्द ब्रह्म अथवा ब्रह्ममयी ही इउ ऋ रू प्रभृति अक्षर समूह के 
मूलाघार रूप से ( पूर्वॉक्‍क्त ए०76९८ए॥३, गंरधा०४०98 ए]शाण्या ) स्थित हैं और 


अक्षर समूह भी उस ब्॒ह्माक्षर के ही विशेष-विशेष धचीभाव है । यदि ऐसा नहीं 








होता, उस्त स्थिति में इन अक्षरों का आश्रय लेकर परमाश्रय पयेन्‍त उन्‍नीत हो सकता 
सम्भव ही न होता ! 

“ए[शापरा7! का भी चिन्तन करो । केवल वाक के ही दृष्टिकोण से नहीं. इस 
निखिल सृष्टि में पूर्ण निराधार” कुछ भी नहीं है। सबके अधिष्ठान आधार, बाश्र- 
यादि रूपेण जो वस्तु है, वही ब्रह्म है। अधिष्ठान में है वही एरमाक्षर। वस्तु के 
दृष्टिकोण।नुसार पूर्ण 'वैकुअम' नहीं होता । शक्ति ( 70987 ) के दृष्टिकोण से भी 
नहीं होता और प्रशासन के दृष्टिकोण से भी यही अवस्था रहती है। ऋ तथा रू 
रूपी वर्णंद्यय विशेषतः परमाक्षर ज्योतिरस में सब कुछ को रखने के लिये उपयोगी 


हैं । शपएक्षा6 7.0ए९०/ शिएगण0[65 ] 
ऐं, श्रीं क्‍्लीं, बीजत्रय को कारिका में अंकित किया गया है | यद्यपि ऋ तथा 
रू साक्षात्‌ रूप से इन बीजत्रय में नहीं है, तथाषि कर्षणी, छसिता तथा कलूयित्री 
शक्तिझूपेण अवश्य हैं | तीनों का तीनों में सामरस्य रहता है। तथापि ऐ में कषंणी, 
श्री में ठसिनी तथा क्लीं में कलूयित्री विशेषतः विद्यमान है । 
२३. एचा भूयस्त्वेन बोधनी ।॥। 
एच, ( ए ऐ ओऔ ओ प्रभृति ४ स्वरवर्ण द्वारा ) भूषसी रूप से (ब्रह्माक्षर की) 
बोधनी शक्ति तथा बृत्ति का द्योतन होता है ॥ 
एचो भूषोडपि बोधन्य/ सच्चिदानन्दविग्रहाः। 
समुत॒धावादितो योगाद्‌ बोधनोी स्थाच्चतुबिधा ॥ ४२ ॥। 
सम्बोधनीति स योगादुदबोधनी भवेदुत: । 
प्रेण. प्रबोधनी बोध्यह्वबोधन्यतो भवेत । 
एफाराद्यक्षराणाञच चतुर्णा स्थात्‌ क्रमान्वय: ॥ ४३ ॥। 
छू, ऐ, ओ, औ स्वर को भूयसीरूप से सच्चिदानन्द विग्रह्ा बोधनी शक्ति 
चतुष्टय कहते हैं। सम्‌ू--उत्‌ “श्र एवं अब प्रभति चतुः उपसग्ग के योग द्वारा 
बोधनी चतुविधा है--संम्बोधनी, उद्बोधनी तथा अवबोधनी । ए, ओ, ऐ, ओ स्वर 
को क्रमश३ एक-एक बोधनी स्वरूप जानना चाहिए । ए«> सम्बोधनी, इस प्रकार के 
प्रत्येक को समझो । 
बोधनी है बुध्‌ धातु से । अतः बुद्धि अथवा धीर यही सब मौलिक वृत्तियां 
हैं । बुद्धि से केवल 7000: अथवा २९३४०॥ का तात्पर्यार्थ ध्वनित नहीं होता, 
यह पहले भी कहा जा चुका है। भाव (ऋ€थांगह३) तथा चेष्टा (फ़णाा॥8) कोई 
पुथक्‌ बुद्धि तत्व वहीं है। फिर भी बोधनी में बोध अथवा ज्ञान का प्राधान्य विवक्षित 
रहता है, जैसे गंगा-जमुना-सरस्वती संगम में गंगा प्रधान है। सत्‌-चित्‌ आनन्द में 
विशेषतः समस्त चेष्टा और क्रिया का आधार, गति (लक्ष्य) हैं। ज्ञान का आधार 


द्‌ 








| 
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चित्‌ है; भाव का आधार है आनन्द ! अब उक्त ए, ऐ ओ, ओऔ' को समझते 


हुये सम्बोधनी प्रभ्मति वृत्ति चतुष्टयी को भी समझना होगा । सम्बोधन अर्थात्‌ 


पुकारना । जीवन तथा साधन में भी चार मूठ भाव («पा7४06) किसी को 


पुकारते रहते हैं। उसके पास “जाता है, उसे (प्राप्त करता है' अत: 'होता है । 
इस प्रकार से ग्रहण के साथ-साथ वर्जन की भी दिशा है। 677 अथवा 
&(था7॥ करने के लिये 6007 और ॥706४«थं॥ भी कुछ न कुछ करना होगा 


अब इन चारो मूल भाव के साथ इन चतु: स्वरों को मिला छो। 


पुकारता है। '“ओ' पास ले जाता है। 'ऐ? उप्तके पास तक ले जाकर स्पर्श करा 
देता है, “औ' उसे प्राप्त करा देता है। चाहने तथा पुकारने पर प्राण, चित्त तथा 


वाक्‌ को अभीष्ट की ओर अभिमुखीन (70ज5 076 ॥0747१5) कर देना चाहिये; 
किन्तु उसकी ओर अभिमुखीन होने मात्र से उसके पास तक पहुंचा नहीं जा 
सकता । यह निश्चित नहीं है कि किसी लक्ष्य की ओर ;967८०८०) गति सम्यक्‌ 
रूप से जायेगी ही । (विशेषत: सृष्टि के मध्यम तथा अवम्‌ पर्व में $६ए०76 87 
7770 0770728०7०8 में ) गति को किसी भी प्रकार से छन्दोदीज्षा देना ही होगा । 
क्यों कि छन्‍्द के बिना कोई भी स्व चउछन्द-समर्थ नहीं होता । इस छन्दोदीक्षा को 
घटित कौन करता है ? जो स्वर ओंकार के आश्रय में है, वह “ओ'” वर्ण । इसके 
द्वारा जो 80ज्रागढ्ठ 0प्रा +0फक्षा05$ 27 60४०८ की गति थी, वह हो जाती है » 
बिज्ञाय0, ॥070 770720707स्‍६ 


'ए कार सम्बोधन से जो रोधनी शक्त वृत्ति प्रारम्भ हुई थी, वह विषयादि 
रूप “अपरा' सृष्टि के कुक्षिगत होकर ( गर 06 शाइशआाए]९ णी 5९८०ावक्षाए 80 
प्रा॥ शाशा20००5 ) निम्नगामी पतनात्मक गति ( रण्यांगढ्ठ 00ज्ा ) भ्राप्त 
करती है| जेसे किसी सानुनिम्न में ॥0॥॥6९0 छ]था० में पड़ जाना। वृक्ष के मूल 
में जो रस है वह तो स्वतः नीचे जाना चाहता है, परन्तु इस प्रकार से वह दक्ष कैसे 
बचेगा, कैसे बढ़ेगा, कैसे फलित होगा ? अतः उद्वृत्ति-उद्बोधन ! यही है “ओ' 
स्वर । यह दक्ष के मूलस्थ रस से कहता है “मै तुम्हे केवल नीचे ही नहीं जाने दूंगा । 
आवश्यकतानुसार तुमको 5प०वताड़, ?ण्णणाए के छनन्‍्द में लाऊंगा ।” “ऑ' 
स्वर के प्रभाव से विद्वव में शक्तिस्पन्द केवल इत:स्तत: ही नहीं भटकता । वह उर्मि 
इत्यादि छन्‍्दोग रूप हो जाता है । छन्द के अभाव में सृष्टि ही नहीं हो सकती 4 
अतः “ओ' स्वराश्रय द्वारा ही प्रणव से सृष्टि हो सकी है | 

परन्तु क्या “ए तथा ओ' इन दो से ही सर्वाथ सिद्धि होगी ? सृष्टि ने 'ए' 
स्वर से प्राप्त किया पद्यमानता, पाद । ओ' स्वर से पाद में अन्वित होती है मात्रा 
( छनन्‍्दः ) । इन दोनों के द्वारा कोई अभीष्ट ( छत ) आकलित तथा संकलित 
होना आवश्यक है। अर्थात्‌ कला ! मु का रस तो [स्व छन्द में उपर उठा, परन्तु 
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शाखा-पललव-मुकुलमञजरी रूपी कलन भी तो अपेक्षित है। यह प्रबोधनी (ऐ' 
स्वर । 'ए तथा ओ” स्वर में सत्‌ मुख्यता है । 'ऐ' स्वर में है चित्‌ मुख्यता । तथापि 
(वृक्ष के दृष्टान्तानुसार) अभी भी सकलतारूप काष्ठा “बाकी? रह जाती है। “ओऔः' 
स्वर परिसीमा में समस्त आवेग, गतिप्रेरणा और ऐषणा को ले आना चाहता है | 
यह विशेषत: ब्रह्माक्षर का “आनन्द है। जप साधना में नादविलूय द्वारा इसे ही 
आयत्त करना होगा । यह अवबोधनी परिसीमा में, धाम-केन्द्र में ले जाता है । 

यदि चक्र के दृष्दान्त को ग्रहण करो तो'ए” चक्र के नेमि में है, परन्तु इसमें 
विषमबृत्त (०००॥४४०) होने का, छटक जाने का वेग विद्यामान रहता है। जे 
पूर्वालोचित 'ऐन:” । वेरण्यं मे 'ए! भी है। यहाँ भी छटक जाने का वेग है; परन्तु 
“वरेणीयम्‌' में वह ॒विषमदृत्त निवारित हो गया । “ओ' स्वर नेमि को सम्यक्‌ 
उन्द में विव्वत करता है। जैसे गायत्री प्रभृति जप में पादसमूह को 'सुषम' किये 
रहना । 'ऐ! स्वर अरसमृह को धू:--अक्ष एवं नाभि के सौष्ठव तथा सामथ्य से 
युक्त रखता है । इसके अभाव में कोई जीवकोष स्व छन्‍्द में समग्रभाव से उन्मेष 
विकास से वंचित रह जाता है । अतः यह है प्रबोधनी । अन्त में नाभि अथवा मुल- 
केन्द्र (एसभत्‌ --आनन्दभृत्‌) मे प्राणप्राचुयें और छन्दस्वभाव को सम्यक्‌ मर्यादा में 
रखता तथा प्राप्त करता है “औ” स्वर । अतः यह अवबोधती है । 

कौन सी वस्तु ( अथवा भाव ) अपनी नेमि को खोज रहा है ? यह तथ्य 
प्रदशित कर देता है 'ए! स्वर | नेमि और अर को नाभि में निष्ठित करता है यह 
'ऐ! । इन तीनों को ही अखण्ड समग्र में ग्रथित अन्वित कर देता है 'औ'। “स्व ब्रह्मो- 
पनिषदम्‌” । “औ” स्वर द्विचन का सूचक है । वास्तव में यह ब्रह्म के अभिन्न मूल- 
तत्व का और शिव-शक्ति सामरस्यादि का निर्देश देता है । 

व्याकरण विधि के अनुसार “'डे०, डासि! इत्यादि में ये स्वर समूह कहाँ और 
किस विधि से विहित हुये हैं; उसका गहन प्रणिधान करो । सन्धिप्रकरण को भी 
मूलतः तथा मुख्यतः प्राणप्रयत्व परिचय सूत्र में ही जानवा तथा समझना होगा। 
?॥०7०४०४ को स्पन्दविज्ञान के रूप में ओर पुनः प्राणब्रह्म विज्ञान के आधार में 
त्त समझ सकने पर तत्वत: तथा समग्रतः: कुछ भी समझ सकता संभव नहीं है । प्राण 
पाद में इसकी सविशेष विवेचना होगी । 

सामान्यत: 'ए! स्वर विशेष के समस्त को, सब कुछ को, अपने तन्‍्त्र में प्रद- 
शित करना चाहता है। “ओ' उसके यन्त्र ( लेख, रूप, आकृति ) को और ऐ 
उसके मन्त्र को ( इसी कारण वाग्‌भव तथा गुरुब्रीज है ) प्रदर्शित करने को उद्यत 
रहता है। “ओ! ब्रह्माक्षर की विन्दु-ताद-कला, तन्त्र-मंत्र-यंत्र की अभिन्नमूल संस्था , 
को दिखलाता और उपलब्ध करा देता है। तत्वमस्यादि' महावाक्य के श्रवण में 'ए; 
मनन में 'ओ', निदिध्यासन में 'ऐ” ओर साक्षात्कार में 'औ” का सविशेष उपयोग है । 
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ज॑ंसे ओंकार जप में इत्त साधन चतुष्ठय को साधो । ओंकार में पहले इस स्वर 
चतुष्ठय को प्राप्त किया जा सकता है ? साधारण विश्लेषण द्वारा तो अ उम प्राप्त 
हो जाते हैं, किन्तु जपसाधन के व्याहरण तथा अनुध्यान में पृ्वेलेख ( स्वर तथा घुर 
में, छन्‍्द तथा भाव में ) स्फुरित होते रहना आवश्यक है । यह स्फुरित होने पर ऐसी 
अभिन्नता होगी कि केवछ अ और उ के योग से ओ का गठन नहीं होता, उसमें 'इ' 
का भी अध्याहार हो रहा है । अन्य स्वर रसायन भी हो रहे हैं। वास्तव में संगीत 
की मूच्छेता के समान ओंकार श्रभृति के व्याहरण में अन्तर्गढ़ सम्वादी स्वरों को 
प्रकट कर लेना ही मुख्य और सामथ्य विधायक कर्म है। “व्याहरण” ( वि + आह- 
रण ) का वास्तविक अर्थ तथा उद्देश्य भी यही है। ओंकार में मात्र “ओ' कार ही 
स्थूल ग्रामीण ( वैखरी ) रूप से उच्चारित हो रहा है। उसे सूक्ष्म सूक्ष्मतर आदि 


ग्राम में ( सुपरसानिक ) ले जाये बिना मध्यमा-पश्यन्ति-परा के प्रान्तर में उपनीत क्‍ 


हो सकना संभव नहीं है । वह यथार्थ रूप से समर्थ नहीं हो सकेगा । अतः अत्तगूढ़ 
( ॥77॥ 0: ), संवादी ( एणाड्ठापकआ ) की सहायक जाग्रुति ( पूर्वोक्त उद्बोधना- 
दिरूपेण ) आवश्यक है । 


इसे कला की कलायमान ( 77067रलंगपष्ट ) आकृति कहा गया है । “ओ' इसी _ 


का रूपान्तर है। “ए विशेषतः तल को प्राप्त करना चाहता है और “ओ” विशेषतः 


(८7०४६ को प्राप्त करने के लिए उद्यत है। यहाँ 'ऐ! तथा औ का प्रसंग विवेचित किया | 


जा रहा है । 

मान लो कि आदि तथा अन्त में उदय-विलूय रूप प्रणव को युक्त करते हुये 
छः पादों में गायत्री जप चल रहा है। षद पादों में जो ६ सुषम उमि आक्ृतियाँ हैं. 
उन्हें बारम्बार वरणित किया जा चुका है । अत: पुर्वलक्षण के अनुसार प्रत्येक उर्गि में 
( तथा ओ' स्वरवृत्तिद्य का अपने-अपने व्यापार में सहयोग आवश्यक सा हो जाती 
है । प्रत्येक उ्ि में “ए! सानुशुन्यकोटि के स्पर्श को देगा और “ओ” प्रदान करेगा 
'चूड़ायूर्णकीटि' को । इन वृत्तिद्यय का साहित्य ( कम्पोजीशन -) सुषम एवं साधिष्ठ 
अनुपात में रहना चाहिये । यदि समग्र गायत्री जप को प्रयास तथा प्रपत्ति रूपी “भर्दधे- 
द्रय! के रूप में देखें ( अर्थात्‌ पराधे एवं प्रथमार्द्ध रूप में ) तब प्रथमाढ्ध में ऐ 
और पराधे में 'औ” विशेषत:ः बद्वत्तिमान है । प्रथम सब कुछ को स्व छन्द में ऋता&॥- 
नीन करने का स्वर है ( इसीलिये 'एऐ! में चन्द्रविन्‍्दुयुक्त गुरुबीज है )। द्वितीय हैं सब 
कुछ को आत्मनीन करने का स्वर | पुस्तक के पृव॑-पूर्व खण्डों में हों! एवं हौंतः 
बीजों की वर्णंता का पुतः चिन्तन करो । क्‍ 

चार सावेभुमिक मूल प्रइनों का उत्तर इन अन्तिम चार ख्वरों में प्राप्त हो 
जाता है। प्रथम (ए) किसी तल में ( 9]47० अथवा 7.6ए० में ) फलछायमान 
होगा । द्वितीय ( ओ ) कहता है “अच्छा ! एक लक्ष्य ( एथा९० अथवा (78४ ) 








किक मी की लॉ आधा मा. 


निश्चित करके तुम्हें देता हू | कोई एक एथप० अथवा 800 देता दूं ।” ( गुरु दीक्षा 
काल में यही कम करते हैं )। अच्त में ( औ ) कहता है “वह तो हुआ, ( काष्ठा 
मिली ) परन्तु कहाँ है तुम्हारा अवत्तान, पुर्णता, प्रतिष्ठा, धुत्र धाम । क्‍या वह श्राप्त 
हुआ ?” यही है प्रबोध के उपरान्त अवबोध । 
इन चारों स्वरों के उच्चारण में भी सम्बोधतनी, उद्बोधती, प्रबोधनी तथा 
अवबोधनी रूपी कृत्ति चतुष्ठयी का ध्यान करो । कोई किसी को पुकार रहा है, उसे 
उठा रहा है, जाग्रत कर रहा है, प्राप्त कर रहा है और “हो रहा हे 
२४. अनुस्घारेण विन्दुप्रतियोगित्वेन कलात्वम्‌ ॥। 
ह ( पूर्वोक्त अकारादि उकारान्त ) स्वर समूह यदि अनुस्वार ( चन्द्रविन्दु तथा 
सोममात्रा ) से संयुक्त होते हैं, तब उन्तकी विन्दु प्रतियोगी “कलात्व' संज्ञा हो 
जाती है ॥। 
प्रतियोगित्वेव. बोद्धव्या . नाझावश्रतियोगिता । 
सादृश्येन  वृत्तिता _याञतथात्वे यतृतथाबविधम्‌ ॥ ४४ ॥। 
आंशिकत्वं॑ कलात्वेन. याइसाकल्येन वृत्तिता । 
नादविन्दुमध्यगं॑ _यत्‌ सच्चिदानन्दविग्नहस्‌ । 
तदक्षर कलात्वेन. भातीन्दुकलया समम्‌ ॥ ४५॥। 
कामेन्द्रकंवन्हिभेंदेश्चतस्त्र: सन्ति वे कला: । 
वीचेद्वक्रल्य धाराया. विन्द॒त्वापत्तिरीह्मते ॥ ४६ ॥ 
प्रतियोगिता शब्द के द्वारा प्रायशः किस्ती अभाव की प्रतियोगिता का संदेश 
प्राप्त होता है। ज॑ंसे 'भूतछ पर घट नहीं है' यहाँ घट के अभाव की प्रतियोगिता 
है घर में और इस अभाव का अनुयोगी है भूतल । यहाँ सूत्र में विन्दुप्रतियोंगित्व 
शब्द द्वारा क्‍या विन्दु के अभाव का प्रसंग उठ रहा है ? नहीं । तब ! 'सादृश्येत 
बृत्तिता” अर्थात्‌ विन्दु संदूश रह कर बृत्तिमान होना ही इसका तात्पयें है । सदृश 
. अर्थात्‌ समान । समान अर्थात्‌ 'विन्दु ही है! अथवा जो विन्दु के अधिकार में है, 
जो विन्दु के अनुगृहीत भाव में हैं, विन्दु संगति समन्वय मे है ! इसे ही दूसरी तरह 
से कहा जा सकता है 'अतथात्वे तथात्वं यत्‌ ॥ विन्दु जैसा है, उत्त प्रकार से जो 
नहीं है--वह है अतथा । इस अतथा में तथा” (विन्दु रूप-विन्दु सदृश) भाव आने 
पर ही विन्दुप्रतियोगित्व हुआ । इसे वत्तिमान सूत्र से ग्रहण करना होगा । जैसे 'अ' 
एक स्वर है। ऐसे तो यह विन्दु के समाच नहीं है (अतथा), किन्तु “अं रूप में वह 
तथा” हो गया ! अतथा नहीं रहा ! सबकुछ जबतक वरुण अधिकार में हैं; तबतक 
सब का विविषाण' इत्यादि रूप है। सोम अधिकार में आने पर उसमें सूक्ष्मता 
तथा घनीभाव आ जाता है। अनुस्वार, चन्द्रविन्दु तथा अनुनात्तिक वर्गों में यह 
सोमाधिकरण है । अतः बिन्दुप्रतियोगित्व आ जाता है । 
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बहिविश्व में शक्तिविकिरण (रेडियेशन एज वेव्स, फार इन्सटेन्स) शक्तिकण 
(0;शाएा॥। आक्वति में क्‍यों आता है ? प्राणपदार्थ और अन्त:करण पदार्थ में 
केन्द्रीण रूप क्‍यों है, इन सबको इस बिन्दु प्रतियोगिता सूत्र में और नाद प्रतियोगिता 


सूत्र में समझ लो । 
यहाँ “कला” का तात्पर्यार्थ आत्मकलनी शक्ति नहीं है । इसीलिये अंश-आंशिक 


विशेषणों को कारिका में अंकित किया गया । अंश का तात्पयं केवल ८४४ अथवा 
एथ779] ही नहीं है । इसके लिए 28986” शब्द अधिक उपयुक्त है। यदि यंहाँ स्वरों 
को शक्ति सामग्री का एक-एक 2]856 कहें, उस स्थिति में इस सूत्र तथा अगले सूत्र 
द्वारा यह संधान मिल जाता है कि अकारादि स्वर किस अवस्थान में स्पन्दोर्षि 
(?#95९ 8७॥9णएंग/_ 98 ए4५९) हैं और किस जवस्थान में स्पन्दकण (?[888 
छल्ाक्षणा।ड 45. वृषभाएणा, (079750 हैं) हैं। 795० तथा 7४7४० में जो 
पुथकत्व- है, उसे याद रक्खो । प्रथम में (?895०) जो समग्र है, वह खण्डश: न होने 
पर भी, खण्डशः व्यापारवान्‌ होता है। जैसे जल अथवा वायु की तरंगे। यहाँ 
समग्रत्व के आधार पर ही खण्डबृत्ति तथा खण्डव्यापार घटित हो रहा है। फिर भी 
आधार तो नेपथ्य में नहीं जाता। द्वितीय में (९78 में) यद्यपि समग्र के साथ 
संयोग है, तथापि अंश को अथवा खण्ड को अलग करके देखा जा रहा है। गान में 
जैसे राग के अन्तग्गंत्‌ एक सम्पूर्ण तान और उसके एक किवा कतिपय स्वर 
(टुकड़े ) ! 
जो कलात्व. विन्दु प्रतियोगितावच्छिन्न है, उसमें कला के (जैसे अं-भां 
इत्यादि के) अनेक विशिष्ट धर्म परिलक्षित होते हैं । जैसे :--- 

(क) कला के वितान (नादरूप) सूक्ष्म सूक्ष्मतर होते हुए केन्द्रमुखीन 
([॥65 0 0०6 क्ात 4०४० (८०ाएथ९8०॥०) होते हैं । 

(ख) समस्त कलाओं में जो अग्तिषोमीय मात्रा विद्यमान है, उस मात्रा का 
घनीभाव घटित होता है। स्वर में अनुनासिक रूप से विन्दु प्रतियोगिता रहने पर 
उक्त घनीभाव में सोमाधिकरण की मुख्यता रहती है । अन्यथा अग्नि (तेज) मुख्यता 
भी हो सकती है। /अ!ः अथवा 'इ! स्वर की अनुनासिक विन्दुमुखीन और उससे 
व्यतिरिक्त भाव में विन्दुमुखीन रूप से परीक्षा करके इस अग्निषोमीय विभेद को 
समझने का यत्न करो। यद्यपि दोनों ही विन्दु की ओर जा रहे हैं, तथापि एक 
में घनीभाव से सोमविन्दु है। दूसरे में घनीभाव से है सौर विन्दु ! एक में रोचिष्‌ का 
घनरूप है, दूसरे में तेज: अथवा “अधि” की घनरूपता है । ललाटादि स्थल के ज्योति 
दर्शन में भी इस द्विविध घनीभाव और विन्दुमुखीनता को समझो * 

जड़-प्राण-मन रूपी समस्त सत्ता में ही शक्ति की घन एवं कण आकवि 
()५8987८, 0070प5०परां्षा) में यह अग्निषोमीय द्वैतद्वन्द्र (002॥0 876 ए7०ंकां- 
9) की सत्ता रहती है। इन की समता ही :स्वस्ति” है । 


-+ कि --+-+->+> 
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जपसूयम्‌ ८७- 


यद्यपि जड़शक्ति के केन्द्रीय. विश्लेषण में जो “अग्निरेत” है, वह कालारित- 
रूपेण बहिगंत हो रहा है, तथापि जो 'सोमनाभ' है वह तो वियुक्त एवं विधुर है ! 
अथच, इसके बिना प्रकृति की ऋद्धि स॒ष्टि ही नहीं होती, शान्ति-पुष्टि भी नहीं हो 
सकती । व्यवहित, प्रतिहत सोमस्पन्द समूह के सौम्य समर्थ 'रणन' को प्राप्त 
करना ही होगा । प्राण तथा मानस के क्षेत्र में भी इसी समस्या का और उसके 
समाधातच का चिन्तन करो । स्त्यान भाव की विद्यमानता में प्राण तथा मन के 
स्फुरण और उदवतेन में अग्निमात्रा का घतीभाव आवश्यक है । “राजसविक्षेय- 
सहभुवः” प्रभृति की विद्यमानता में सोम की धनीभूतता आवश्यक है । 


यह भी स्मरण रखना होगा कि किसी कला के (जैसे स्वर के) केन्द्री ण, 
नाभिनिष्ठ, संहत्‌ भाव की प्राप्ति. के लिए विन्दुप्रतियोगित्व छक्षण का रहना 
आवश्यक है । 076-7०णं००॥855. व्यवसायात्मिका बुद्धि! से प्रारम्भ करके किसी 
भी प्रकार के अणु किवा विराट मेटेरियल सिस्टम अथवा 70०7० 3275०77]6 केः 
उदभव के इन लक्षणों का सद॒भाव होना आवश्यक है । 

(ग) तदनन्तर कला की इस भ्रकार की विन्दु प्रतियोगिता का परीक्षण वहन, 
छन्द, शक्ति, आकृति में करते हुये परिणाम देखना होगा । जैसे इसे गायत्री में 
देखो । 'ततसवितुर्वरेण्य॑! वस्तु को विशेषत: परम-ज्योतिरत्त विन्दु में ले जाता है । 
धीमहि! भर्गेरपा शक्ति को, उदितनाद के साथ व्याहृतित्रय॒ आकृति को और 
गधियोयोन:” इत्यादि विछीननाद छन्‍्द: को भी उस बिन्दु में ले जाता है । इनमें से 
व्याह्ृतित्रय विशेषतः गायत्री व्याहरण के यथाथे रूप का प्रदशेन करते हैं । अर्थात्‌ 
व्याहृतित्रय यह दिखलाते हैं कि यह जो नाद उदित हुआ ('ऐ' से), वह उसी प्रकार 
से 'ऐ! में ही वापस छौट जायेगा । यह लौट जायेगा तुम्हें ज्योतिरत का तथा उसे 
ध्यान में प्राप्त करने वाली शक्ति का सन्धान देकर । 

कला के आंशिकत्व का अर्थ है कि समग्र के साथ वस्तु इत्यादि का संयोग 
रहने पर भी वह सकल नहीं है, असाकल्य कलादृत्तिक है, यह मानते हुए व्यवहार- 
वान्‌ ओर व्यापारवान होना । 6 0958 धा6 एथशाबरां०्प्रा 276. 8909760॑470- 
अत: कारिका में कहा गया है कि सच्चिदानन्द ब्रह्मवस्तु स्वयं का नाद एवं विन्दु 
रूपी मूलभावद्व य में प्रारम्भ में कलन करते हुए उसमें “मध्यग” हो जाती है और 
इस प्रकार से नाद-विन्दु रूपी दोनों परिसीमाओं में अंश-क्रम प्रभृति का भी कलून 
करती है । ?िशर००: ०णाप्रपा तथा परफेक्ट प्वाईन्ट में 0॥985०, 2४००, 
74779], 5७765, 87806 आदि । अधेमात्रा आदि प्रसंग में इसे ही ऋधष्यमावता कहा 
गया है ॥ फलत: आद्या, नित्या, पूर्णा अक्षर कला अब इन्दुकला के समान क्ष रभा- 
वापन्न होकर अंश-क्रम आदि विशेषण युक्त रूप से भासित होने लगती । आद्य करून 

















अं चतुर्थ भाग ॥| 
में जो मिथुन (धारा तथा विन्दु) हैं, वे दोनों ही नित्य तथा अक्षर हैं। किन्तु इस 
दोनों अक्षर परिसीमा में कला का आगमन होने पर उस मिथुन में भी क्षरादिरूप | 
उपलब्ध होने लरूगतां है | जैसे गणित के शुन्य और अनन्त के मध्य कोई क्रम ! 

इस प्रसंग में (१) कला-ताद-विन्दु, (२) नाद-कला बिन्दु और (३) नाद- 
विन्दु-कला क्रमानुसार कला तत्व का ख्पत्रय में परिचय प्राप्त होता है। प्रथम है £ 
आद्याकला, हितीय है मध्यमा और तृतीय को अन्त्या कला कहा जाता है। प्रथम हु 
और तृतीय--अव्यक्ता । द्वितीय--व्यक्ता (अव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्त मध्यानि) । ज 
इन तीनों से अतीता हैं परमाव्यक्ता (ब्रह्म रूप महामाया)। प्रथम है निखिल मंत्र 
का मूल, द्वितीय है. सर्वेतन्त्र (विशेष अर्थ में) का मूछ। वृक्ष प्रारम्भ में बीज है 
अन्त में भी बीज है (फल में) । मध्य में वह है वृक्षाकृति का उद्वर्त्तन ! 

कारिका के अंतिम इलोक में इस माध्यमी कला को चतुर्धा विवेचित किया 
गया है, यथा--काम, इन्दु, भर्के तथा वन्हि कछा । समस्त सृष्टि के बिन्दु केन्द्र में 
जो कला है; वह है कामकला (8480 428आं7०, ६० 9०-३70-98०००076) । वह नाभि 
72 376 गह०ंगंञाड पलटा 24007) होने पर है अकेकला । जब 
प्रसार करने के लिये अर रूप होती है (०४० एंड धा0 0८४४2०॥782 
है वन्हिकला । वही जब स्व छनन्‍्द में-सौम्यमान में 
इन्दुकला । इस सब से विशेष रूप से आंशिकत्वादि 


(०एगएं 
वह अपन 
7० रिक्लॉथाप) तब वह 
नेमिंख्पा ही जाती है, तब वह है 
का आभास: प्राप्त हीता है । 

यहाँ वीचिं, चक्र, धारा प्रभूति आकृति आविर्भत हो रहीं हैं, किन्तु भ्रत्येक 
में विन्दु प्रतियोगिता और नादप्रतियोगिता के भाव को युगपत्‌, एकसाथ, लक्ष्य करो। 
जैसे धारा में एक 7२०४७ [॥76 (अमी) ओर घ्र७० ॥76 (यहीं पर) की धारा है | 
विन्दुध्रतियोगिता में दोनों धाराएँ मिलती हैं. (०छए #०० 9०7) । इस विन्दु 
में ही निखिल व्यावहारिक अनुभव की प्रतिष्ठा हो जाती है। अतीत-अनागत, 
दूर-अन्तिम, सब कुछ यह! में आकर कहते हैं . “यह देखो हूँ, यह देखी नहीं हूँ” । 
विन्दु काष्ठा में पूर्ण तथा शुन्य ! ह 

२५. विसर्जनीयेन नादप्रतियोगित्वेन कलात्वम्‌ ॥। 


 विसमगं॑ द्वारा नादप्रतियोगी कलात्व होता है ।। 
... अपरीत्यं.. विसर्गेण._ नादसादुृश्यभावनात्‌ । 


 संज्कोचयत्यनुस्थारो.. विसगेंण वितायते ( ४७ $। 
विन्दुवर्गान्वियः. पूर्वेइचाय॑ नादकुलान्वय: । 
यत: ॥। ४८ ॥ 


अवीचेवीचिरूपत्व॑  केन्द्रीणइचक्रता 
खते हुये, विंसजेनीयं अथवा विसगे 


. विन्द तथा नाद तत्व को सम्यकरूपेण र 
दयंगस करना होगा । विकीसृुज्‌ से क्‍या स्पष्ट होता है? आऑँविरूपेण बहिः 
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ढ़ ! ॥ 
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जपसूत्रम ; ८९' 


( एएरा/०0०70४९४9 ) विविध सृष्टि जिससे होती है, वह है विसगे । ( देवता प्रतिभा 
के विसर्जन में समाहुत, आहृत घनीभूत दो: शक्ति पुनः थद्यो: स्तत्व में धत्याइ्वत हो 
जाती है । यही है विसजेन ) | विन्दु->परफेक्ट पोर्टेती । नाद ० एशार्लिएण ?४थवा- 
०9 । इस संक्षेप समीकरण को याद रखना होगा । अनुस्वार ही सब कुछ का संको- 
चन करते हुये केन्द्रीणता में ले आता है। विसर्ग के द्वारा उनका प्रसार, वितान 
( फर्डागिकांण8, फफएकाभंणा ) घटित होता है इसी कारण दोनों में इत्तिगत वंप- 
रीत्य है । 
अत: अनुस्वार को “विन्दुवर्गान्वय/ में और विसर्ग को नादकुलान्वय 
में समझो । जो विन्दवर्ग में अन्वय रखता है और जो नादकूल में अन्वय रखता है; 
इन दोनो का यही तात्पर्यार्थ है । -वर्ग तथा कुल शब्द सांकेतिक हैं। प्रथम किसी 
शब्द को वु आकृति में ले जाता है। (ग) ॥ द्वितीय, “ढ मान में जो व्यक्त है (क) 
उसे उसके वेधमान में ( उ ) .2४०९70०9 78००० में जो लय की ओर ले जाता है । 
गर्थात्‌ जो 7.80(९7०0५9 को एथांशा०५ के रूप में आविष्कृत करे । बीज में जब अंकु- 
रादि रूप का उन्मेष होता है, तब उसे कूछ आकृति अधिगत होती है। जब पुनः 
बीज में फलाकृति आ जाती है, तब वह है “ढ' अथवा वर्ग । ( ढ़ कजू ) इसका भाव 
वर्ग है । 
बहिः क्षेत्र में किसी भी श क्ति केन्द्र ( सोसे ) से शब्दताप आदि रूप “ए 
शक्तिविकिरण होने पर “वर्ग वैपरीत्य' ( गप्रश्शा56 540०० 7.9छ ) किस प्रकार है 
इसे इस प्रसंग द्वारा लक्ष्य करो | “व तथा “क; वर्णो में, *ग” तथा “ल' में, “ऋ'" तथा 
«3? स्वर में ध्यान: देकर रहस्य आयत्त करते की चेष्टा करो । पहले “कुछ” शब्द को 
बह्मयवाचक भी कहां जा चुका है। यह किस कारण कहा गया है, इसका भी चिंतन 
करो । क“>सुख आनन्द, उ>अपना वेधमान अथवा गुहाहितभाव, ल-> उस भाव 
का रूय । अर्थात्‌ 'भूमैव सुखम्‌ रूप से लय । नाद प्रतियोगी जो कला हैं वह अवीचि 
को वीचि आकार में ग्रहण करती है ओर नाभि को ग्रहण करती है अर-नेमि प्रभृति 
रूप में । सूत्रों में मन्‍्त्रादि में इनके विनियोग को सक्षेपतः विवेचित किया जायेगा । 
अब है नादविन्दुकका का समाहार सूत्र :-- 
२६, इन्दुविन्दुना नादविन्दुप्रतियोगित्वेन कलात्वम्‌ ॥ 
( चन्द्रविन्दु के द्वारा नादविन्दु का प्रतियोगी ( पू्वव्यास्यात ) जो कलात्व 
है, वह लक्षित होता है । इसे समझना होगा ॥ 


इन्दुविन्दोी स्थिते मोलावक्षरस्य द्विधान्वय: । 


सिन्धुत्वं नादभावेन विन्दुत्वं विन्दुसावनात्‌ ॥४९॥ 
युग्मशक्तियोगपद्याज्जायते यो सहामनुः: । 


ओड्ुगर: स च विज्ञेयः कृत्स्नबीजप्रद: पिता ॥५०॥। 





नह चतुर्थ भाग " 

अक्षर के मौलि (शीर्ष) पर चन्द्रविन्दु रहने से उस अक्षर कला का द्विविध 
अन्वय होता है ! प्रथम है नादप्रतियोगी अन्वय, द्वितीय है विन्दु प्रतियोगी अन्वय | 
प्रथम में हैं कला का सिन्धुत्व । द्वितीय में है कला का विन्दुत्व । अर्थात्‌ कला ही 
(पावरफेज) एक साथ ही सिन्धु-विन्दु (महान्‌-अणु) भावापन्न हो जाती है। |#7था-. 
8ंए8 80 (000ध077 9085० और पराशाओअंए2 26 एगाए 9095९ एकत्र समन्वित 
हो जाते हैं । इस प्रकार से युग्मशक्ति ( नादरूपा और विन्दुरूपा शक्ति ) में योग- 
पद्य ( 00-०5ं०70९ ) हो जाने पर जो महामन्‌ अविभत होता है, वह है ओंकार | 
यही है बीजप्रद पिता । ु 

यह तो हुआ कारिका का 'सीधा सादा? अर्थ । सुक्ष्म अर्थ भावना के लिये 
अधंमात्रासूत्र तथा पृर्व॑७ण्डोक्त अध॑मात्राष्टकमू का मतन करो । इन्दु-विन्दु को मौलि 
( शीषं ) में उपलब्ध किये बिना का कभो भी परा एवं परमा अधंमात्रा का संश्रय' 
प्राप्त नहीं कर सकती । ब्रह्मवाचक ओंकार भी स्वयं इन्दु विन्दु को मौलि में घारण 
करते हुये अधंमात्रा की परा एवं परमा रूपी दृत्तिद्वय का प्रद्शंन कर रहे हैं ओर 
इसीलिये वे निश्चिल सृष्टि के 'बीजप्रद: पिता” हैं। भगवान्‌ कहते हैं “अहं बीजप्रद: 
पिता! यह भहं कौन सी वस्तु है ? नाद-कला-विन्दु को जो अभिव्यक्ति प्रदान करता 
है, फिर भी स्वयं इनमे अतीत ( ॥7र्वा5०शातथा: ) रहता है। ( “महं' का वर्ण- 
रसायन भी यही कह रहा है )। वह भहूं पुनश्च क्या है ? वह है ऊे। “ओम में 
पर्णता नहीं है । शीषं पर चन्द्रविन्दु घारण ( ऊँ ) आवश्यक है । 

नाद: पुमान्‌ कला स्त्री व्‌ सर्गस्तयोश्च मेथुनात्‌ । 
बीज॑ विन्दु्यंतो माता जायन्ते च पिता सुतः ॥५१॥ 


5. पहले जिस पिता का प्रसंग वर्णित हुआ है, उसमें माता एवं अपत्य का भीः 

प्रसंग उदाहृत है । भरत: इस इलोक में यह कहा जा रहा है कि सर्ग अथवा सृष्टि 

( विसर्ग ) नादरूपी पुरुष तथा कलारूपिणी स्त्री के मैथुन द्वारा संभावित होती है । 

मैथुन का जो विन्दु है, वही समस्त सृष्टि ( सर्ग ) का बीज है। यहाँ शंका उत्थित 

होती है कि तत्र विन्दुबीज अर्थात्‌ परब्रह्म का विन्दुभाव तो परमवीय, पर हो गया । 

क्या वह स्व॑सृष्टि के मूल में, आदि में, और उपक्रम में नहीं है । यदि ऐसा है, तब 

तो विन्दुस्वरूप की अन्यथापत्ति हो जाती है। अतएवं कहा गया है कि ब्रह्म की 
सिस॒क्षा है कामरूप ( शव-00-9०-80-96००776 ) बिन्दु, अन्य कुछ से जात, उत्पने 
नहीं है। उसका अन्य कोई बीज किंवा कारण ही नहीं है । व्यवहार में ऐसा देखते 
हैं कि बीज बाद में उत्पन्न होती है, जैसे ढक्ष के फूल आदि के अनन्तर बीज ॥ अतः 
पिता-माता-सनन्‍्तति ये तीनों बीजरूपेण से विन्दु में ही विद्यमान है | श्रुति तथा आगम 
में एक तत्व को जन्य-जनक रूप भावद्य से व्यक्त किया गया है । अदिति से दक्ष, 
दक्ष से अदिति । नाद से विन्दुं, बिन्दु से नाद आदि | अमात्र अथवा मात्रातीत परम 
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तत्व ही ( 35 0शां०थ छ/९०णावत्ेणा 0 एा०॥56 ) अधेमात्रा हो जाता है। वे 

अधेमात्र होते हैं एक, पूर्ण, शुन्य रूपी मात्रात्रयी में युक्त होकर । ओऑंंकारस्य अ ७« 

एकमात्रा, उ«पूर्णमात्रा, मत-शुन्यमात्रा । अतः ओंकार ही बत्रह्मभक है । ओंका- 

रादि समस्त बीज नादविन्दु से आविभूत होते हैं एकमात्रारूप में। वह एक स्वयं को 

पूर्ण करता है “उ' कारादि कला द्वारा अथवा केवर रूप द्वारा । अन्त में वह स्वयं को 
विन्दुलीनता में शुन्य भी कर देता है । 


इस बार स्वर के उपसंहार सूत्रों की विवेचना हो रही है--- 
२७. स्वरिति स्वरा सर्वेसवित्त्वात्‌ ॥। 
स्वर निखिल का सविता होने के कारण स्वर रूपी व्यपदेश है ।। 
स्व: सुवरिति नेरुक्‍तात, सवितारः स्वरा इसे । 
स्वरो व्यञ्जनवगंस्थप व्यपेक्षाविरहाश्रथ: ॥५२॥। 
स्वर तथा सुवर इन दोनों के नैछक्त अथवा निरुक्तिघटित एवं व्यावहारिक 
अभेद का स्मरण रखते हुये 'स्वर' की सबवितारूप भावना करना होगा । 'स्व:” तया: 
(सुर: की आकृति का पहले परीक्षण करो । “स्व” मे “व” केवल अव्यक्त, पो्टेशियलू 
हैं, सुर: में वह “उन्‍व” ( व्यक्ताव्यक्त ) एण97., मिथुनाकृति ग्रहण कर लछेता है।॥ 
इसके बिना सवितृत्व ( ?०छ& 88 07००४(४ए० ०9५ ) संभात्रित नहीं होता । 'स्वर' 
में अन्त्य 'अ” स्वर में सविता का अक्षर सामान्य आधार' विस्तार प्राप्त कर 
रहा है। जैसे संगीत में स्थायी सुर को बाँध दिया गया। 'स्वर्‌! तथा 'स्वर' का 
. उच्चारण करके देखो । हे 
वागब्रह्म का सवितृत्व स्वर में अभिव्यक्त है, जैसे गायन में सा, ऋ प्रभृति 
शुद्ध तथा सिश्र स्वर में । सृष्ट्यादि स्वरोदभवा अथवा स्वरपू्विका हैं । के 
उपक्रम में मधु-कैटभ से भयभीत होकर ब्रह्मा ने जो स्तव किया था, उसमें अ आई 
उ प्रभृति स्वर की साधना को लक्ष्य करो । गान व्यञ्जना के अछाप में इसे करना 
होगा । स्तव का इस प्रकार से पाठ करना उचित है ( साधारण रूप से गेय होने पर 
यह नहीं होगा ) ! स्वर को केवल मुख्यतः वैखरी वृत्ति के रूप में समझने से प्रारंभ 
की स्थिति का अनुभव नहीं होगा । हृदिस्थिता मध्यमावाक्‌ के 'धुर!' का समाश्रयः 
लेना ही होगा | 
ये सब स्वर व्यञ्जनवर्ं के व्यपेक्षाविरहाश्रय ही हैं । “व्यपेक्षा' अर्थात्‌ सवि- 
शेष अपेक्षा । प्रत्येक अक्षर में, स्वर में निखिल क्षराक्षर सामान्यरूपेण निपुटित' 
( ०7०0060 ) रहते हैं । अतएवं सामान्य भाव नहीं है। कोई पदार्थ ही नहीं है + 
तब भी विशेष-विशेष अभिव्यक्ति के लिये विशेष-विशेष अभिव्यंजक की अपेक्षा रहती 
ही है | क्या रस एवं पारद में स्वर्ण नहीं है ? है, वह आणवसंख्या 'मान” (0० । 
परप्या०थ ) 'संदत' करते हुये स्थित है। उसे विक्त करो । ठीक-ठोक संख्यामान 
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प्राप्त कर लो । यही है मन्त्रमान । अंगार को हीरक करने में आकृति और लेखमान 
को परिवत्तित करना होगा, अर्थात्‌ यंत्रमान और उपयुक्त तन्त्रमानता तो साथ में 
रहेगी ही । तन्त्र-और क्रियामान का साधारण मान यदि है छन्द: तब :-- 


२८, छन्द सहगात्वेन ॥। 
छन्द: अथवा क्रियामान की सहग स्थिति में स्वर है सविता ॥। 
अन्योपेक्षा तु तत्र स्थाते सामथ्यं छन्‍्दसा सह । 
छन्दसो5षपि चतुष्पात्वं मात्रातानलयस्वरे: ॥५३॥। 
स्व सूत्र में स्वर को व्यञजन के साथ “ब्वपेक्षाविरहाश्रय” रूप से कहा गया 
है । यहाँ प्र उत्यित होता कि क्या स्वयं के लिये, अपने लिये; स्वर की कोई अपेक्षा 
नहीं है, अन्यापेक्षा:ही है ? यह अवश्य है। अधिष्ठान, आधार, आश्रय आदि की 
अपेक्षा को सामान्य अपेक्षा कहते हैं। इसके अतिरिक्त विशेष अपेक्षा भी है। इस 
विशेषापेक्षा को मान एवं मेयरूप दृष्टिहयय से किया जाता है । किसी कारण से स्वर 
अपने “मान” ( )/९४४७ा७ ) को प्राप्त कर रहा है, अर्थात्‌ मेय हो रहा है। जो 
नित्य और मात से अतीत है, बह “घटना रूप” ओर मानयोग्य रूपेण प्रकाशित हो 
रहा है। अन्य घटनाओं में ( मेजरेबुल इवेन्टस्‌ ) वही “मान! भी हो जा रहा है । 
_ वागृतह्म की आदि अभिव्यक्ति है 'स्वरः । अभिव्यक्त स्वर निखिल व्यञ्जन (४ ॥- 
46४) के संम्बन्ध में है मानद । क्‍ | 
मानद होने के लिये सामथ्यं होना आवश्यक है। छन्द: के सहकृत होने पर 
है मानद सामर्थ्य॑ श्राप्त होता है। छन्द:->तन्त्र अथवा क्रियामान यद्यपि स्वर 
के द्वारा.ही निखिल सृष्टि. संभव होती है, तथापि स्वर में योग्य छन्‍्द: अथवा क्रिया- 
भान का होना आवश्यक है। क्रियामान -- इफीशियेन्सी फैक्टर । पहले जो समर्थ 
शब्द: वणित हो चुका है, उसका सामर्थ्य निरूपित होता है छन्दः द्वारा। अतः 
उन्दसा* सृष्टि हुई है । जपव्याहरण में “स्वर का छन्दसा प्रयोग आवश्यक है । 
'छन्दसा” न होने पर कोई भी शक्तिपिण्ड ( शाश'8ए 758 0 7व/९- 
| ) सुविन्यस्त और सुसज्जित नहीं होता, अत: समथथे भी नहीं हो पाता । जप 
वयाहरण में वाक्‌, प्राण तथा तथा, चित्त को स्पन्द विन्यास उपयोग में लाना आव- 
पक है। इन तीनों के अन्योन्यभावित्व ( कोइफीशियेन्सी ) को स्मरण रखना 


होगा। अतः संगीत का दुृष्टान्त केहा गया था । 

... उन्दः को चतुष्पात्‌ रूप समझना तथा प्राप्त करना होगा । चतुष्पात्‌ भर्थाव्‌ 
मात्रा-तान-लंय-स्वर ! ये सब संगीत के अंग होने पर भी सावंभूमिक हैं, स्वेभुमि में 
प्रयोज्य हैं। जैसे गायत्री जप में । यहां स्वर->नाद। यह भी वैखरी, मध्यमा, 
पश्यस्ति, परारूपेण चातुर्भूमिक है। छय +पंचशुस्य में स्पशेलय और विन्दु में संस्पशे- 
छय। तानब्ब्भूर्भूव: स्व रूपी चतुःपाद में अक्षरकला का वितान ( प्रसार ) 
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मात्रा -- उदय-विलूय रूपी प्रणवद्दय के छ पाद ( अउ म, अ उ मन््छ ) में चार 
मात्रा ( अथवा अन्य निर्दिष्ट मात्रा )। काली-तारा-गोविन्द-राम प्रभृति महानामों 
में से इस चतुष्यात्‌ छनन्‍्द को प्राप्त करना होगा । चतुष्पाद छंद की सहकृत स्थिति के 
अभाव में किपती का भी स्व+भाक-वऊन योग घटित नहीं होता । जो भावयिता 
(:?7067थंएष्टठ फैक्टर ) है, वह भी उन्दः की सहायता के बिना अभावयुक्‍त हो 
जाता है । इसी कारण मन्त्रों का यथाथे उद्धार तथा चैतन्य नहीं होता । इसे श्लोक- 
बद्ध रूप से कहा जा रहा है :--- द क्‍ 
स्वरादुदेति हि स्वत्वं भाति तानाद विशेषत:.। 
मात्राया विन्दते मान लयाद्‌ भवति निष्ठितस्‌ ॥५४॥ 
जो स्व है, वह स्वर में उदित होता है। तान में विशेषतः प्रतिभात होता 
है। मात्रा में अपनी मान-मर्यादा और सामथ्य॑ प्राप्त करता है। छय में निष्ठित भी 
हो जाता है ( इस इलोक में स्व भा ऊं व-+-न का यथाक्रमेण. आहरण करो। उन्हें 
समझ लो ) | क्‍ रा द 
पहले कहा जा चुका है कि आनन्द निखिल वस्तु का हृत्‌ है। अतः छत्द: है 
आनन्द का आकलन । आनन्द को प्राण के सन्दर्भ में भी विचार कर समझो; क्‍यों कि 
पहले भी छन्द:ः को प्राण का व्याकरण कहा जा चुका है। अस्तिभाति अपने हृत्‌ 
अथवा रस स्वरूप के अभिमुखीन होकर आनन्द जागृति किवा आनन्द संवित्‌ हो 
जाते हैं। आनन्द का यह स्व-संवेदन ही है प्राण | प्राणरूप से आनन्द कहता है 'यह 
मैंही अत्ति-भातिता में हूं । यह देखो मैं युगल होता हूँ, लीलारसिक होता हूँ। युगल- 
यूथादिरूपेण मेरा जो आत्म-आकलन है; वही हो छन्दः । 
जैसे वीणा में एक तार पहनाने पर है एकतारा । अब उसमें दो तीन, कई 
तार योजित किया । परदा, घाट प्रभृति को बाँधा । इसमें अब स्वर अथवा सुरवंस्तु 
ही स्वर, तान, मान; लय रूपी चतुरंग में अपना बहुधा --विचित्र आकलन कर रही 
है । जपादि साधन में भी अपने यंत्र को इस वीणा के समान सुरसंवित्‌ तथा आला- 
पन मूच्छना में 'बांध-साध' लेने का यत्न करता ही होगा । आनन्द किंवा रसवस्तु 
ही है 'सुर! । प्राणरुपेण सुर हो स्वर हो जाता है और छन्‍्द में स्वर हो जाता है 
तान-मान-लय । अतः अगले सूत्र में आनन्द अपनी अक्षर मात्रा में प्रदर्शित हो 
रहा है। . 
- २९. आनन्दाक्षरमात्राभि: ॥ 
. आनन्द की अक्षरमात्रा के अनुग्रह से स्वर ( छनन्‍्द; सहकृत सविता हो 
जाता है । क्‍ द 9... 
सप्तस्वरादयों वस्तु सात्रा दधति कालिकस्‌ । 
तानास्तु देशिक॑ व्याप्तेलंयोइछनंद: समझजसम्‌ ॥५५॥ 
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आनन्द इति डब्देन ततियंतिद्रृति: क्रमात्‌ | 
संहतिश्च भृत॑ सर्वेमानन्दसात्रया खलु ॥५६॥। 
संगीत में पडजादि सप्तस्वर क्या करते हैं ? मूल स्वरवस्तु नाद को आहित 
करते (दघति) हैं। मात्रा ? उदित नाद के आकलन और विलीन नाद के संकलन, इन 
दोनों कालिक क्रमों का और अनुपातादि का सम्बन्ध निरूषित करने वाली है मात्रा ! 
68 ही ०त&ः 9. 5९९१०००८९ 7९]७४०7 व्यवस्थित करती है । इसके अभाव में 
संगीत तो क्या, जपादि कोई क्रिया अथवा साधन अपने सामथ्यमान में प्रतिष्ठित नहीं 
हो सकते । ( काल को (/लोकक्षयक्रत्‌! रूप से ही उपलब्ध करना उचित नहीं है । 
काल ही सृष्टि आदि सब कुछ की प्रतिष्ठा भी है। अतः महाकाल महाकाली के इत्य- 
मंच के रूप में अपने वक्षस्थल का इंगित करते हैं । 
जिसके द्वारा दैशिक व्याप्ति, वितान अथवा वितति, 074९  (00-८58- 
७३९ 04७75 निरूषित होता है, वही है तान । लय क्‍या करता है ? छन्दः को 
समञ्-जसता में ले आता है। वस्तु, काल, देश ( 599०० से इसका अर्थ स्पस्ट नहीं 
होता ) रूपी पादतन्रय छनन्‍्द: में असमञ्जस से रहते हैं । ये समञ्जस होते हैं तुरीय- 
रूपी लयपाद में । लय -> रि०.0086 40 (0०णा९००704॥०४. यह केवलमात्र अन्त अथवा 
'अवसान नहीं है । यह है विरति । यही है त्रिवेणीसंगम । यहां अवगाहन किये बिता 
किसी भी धारा का यथार्थ उपशम नहीं हो सकता। सम्पूरण नहीं हो सकता ! 
( सरस्वती -- स्फोटस्वर अथवा अव्यक्त नित्यनाद | यह मध्यमा में व्यक्त है | गंगा 
>> इस स्वर की तान । यमुना «मात्रा । यमुना ०० कालिन्दी, कालनन्दिनी ) । 
के गायत्री प्रभृति जप में अवम शुन्‍्यों स्प्शंछय और चरम शुन्यस्थल (विन्दु में) 
_ सस्प्शेल्य साधित हुये बिना गायत्री आदि छन्द: असमड्जस ही रह जाते हैं, 
ओर जो असमज्जस है उसके द्वारा “नामृत फलमइनुते' अमृतफलह कंसे श्राप्त होगा : 
स्वर अब कुछ को उसकी “वस्तु” देता है। मात्रा भी छान्दस कालक्रम देती है और 
'तान देता है सुषमवितति (990१6, व्गांजित प्रद्चाणाणात एशाला) । लय 


इन सब को एक अनवद्य पूर्ण परिणतिविरति प्राप्त करा देता है । मे 
आनन्द ( आऋऊनम्‌कदेए ) इस शब्द में अक्षर चतुष्टय पुर्वोक्त छान्‍्दस्‌ 


समन्वय का निर्देश दे रहे है । भी आतति 0'णाप्रप्रशा०6, अस्तिभाति मानो 
भतिज्ञा करती है “सब में व्याप्त हीकर रहूंगी” । नम्‌ 5: यति-विरति अंग्रीकार भी 
ऊफैरता सृष्टि प्रभति लीला प्रयोजनार्थ । ६०६ तल झूथवा वि 6 ॥ नाना यूथच्छनद 
में, विचित्र वीथिका में स्वयं को सज्जित करना। सै उत्तम; किन्तु किन्तु सब 
कुछ को ज्ान्त समस्वय में लेने की भ्रतिश्रुति । जैसे सागर अपने वक्षस्थलू पर 
स्थित लहरीमाला से कहता है धताचो ! किन्तु तुम्हारा समस्त उत्य मेरे ही वक्ष 
'पर हो रहा है और उसके विराम भी वहीं है। इसे भूछना नहीं ।* 








रथ 
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अतएव आनन्द तो छन्‍्द के दृष्टिकोणानुसार चतुष्पात है। उसमें आतति, 
यति-वियति, द्रुति-वियति तथा संहति का निर्देश रहता है। आतति तथा वितति के 
भेद का अनुधावन करो। बातति में वितान है ऋजु, 38 & ॥0702७76९05 
ए९0. गान में जैते (आ” अथवा 'इ” शब्द को समभाव में प्रदर्शित किया जाता है । 
मार्ग ध्रपदगान में ऐसे ऋजुवितान की म॒ख्यता रहती है। वास्तविक कर्म है किसी 
स्वर को ऋजु ध्रुव रूपेण प्रदर्शित करना । यह सत्य है कि किसी वादी स्वर के 
आधार में सप्तस्वर, श्रुति तथा ग्राम की रागादि आकृति में सावकाशता रहती है। 


वितति में 'सुषमवक्र ' अथवा बंकिस भी सावकाश है। इस बार ॥0708- 
शा6005 (0]0 होगी 9 ४एशं०&ग 0 ॥क्ाा॥0गरं० फ०ए९०5, उसका उद्भव होगा 
कदम्बगोलक प्रभूृति आकृति में । अब स्वर स्वयं को नाना सुषम भंगिमा में “क्रीड़ा 
रत' कर रहा है। यही है संगीत में तान। जप व्याहरण में नाद के आधार में 
ऋजुवितान ( ध्रुपद के समान ) ही मृख्य तथा प्रदस्त कर्म है। उक्त आधार में 
जो-जो अक्षर आविर्भत हो रहे हैं, उन्हें गमकादिक्रम से !खिलाना-खेलना' उचित 
नहीं है । अर्थात्‌ तक्याएा0०5 प्णं०७, ग्रा०वंपरधांणा ० उरण॑००, संगत नहीं 
रहत। । जप व्याहरण में यह भाव ( ७॥07०॥ ) साधक न होकर बाधक ही है । 
'नाद तथा नाम के शुद्धस्वभाव की जो रक्षा करता है, वह क्षेमद भाव ही वहाँ 
साधक होगा । संगीत में रागविशेष के शुद्ध आलापन में भी यही नियम है । जहाँ 
“कोमरू? की आवश्यकता नहीं है, वहाँ 'कोमल' आलावन से तो 'स्वंनाश” । तानसेन 
के दीपक राग द्वारा दग्ध हो जानें के उपास्यान का स्मरण करो। वैज्ञानिकों के 
सुक्ष्म यन्त्रों द्वारा इसका जो परीक्षण हुआ है, उप्ते भी याद करो । जप का साधन, 


विज्ञान की परीक्षा ! 


इतने पर भी भाव की उपेक्षा नहीं हो सकती । भाव का अभाव हो जाने 
'पर यन्त्र में सुर नहीं बाँधा जा सकता। सुर नहीं रहता, छन्दोग भी नहीं होता । 
राग के स्वर, विशेष की ही तरह यह देखो कि तुम्हारा भाव वादी अथवा संवादी 
'ही रहे । वह विवादी-विसंम्वादी न हो जाये । जो शुद्ध सात्विक भाव है, वह प्रायश: 
प्रारंभ में नहीं मिलता । वह जपादि के स्व छन्द में निष्ठापूर्वक चलने से आविर्भूत 
होता है। तभी वास्तविक प्रेमाश्रु विगछित होते हैं। उसके पहले "श्री खोल” पर 
ताल पड़ते ही 'प्िसकने! रूगने से क्या होगा ” “सुरापान करि ना आभि, सुधा 
खाई जय तारा बले”” यह सत्य है। जप में, नाम में यदि 'मतवाला” नहीं हो जाते 
तब क्‍या होगा ? किन्तु उस नाम मदिरा को 'चुआओगे, ५तैयार करोगे) कैसे ? 
(जिसमें “आमार निताई चाँद नाचे, जेन माता हांथी। ) 'मूल यन्त्र मन्त्र भरा 
शोधन करि बले तारा” | किन्तु यह सब शुद्ध संगत विधि से ही होना उचिंत है । 
सी स्थिति में प्रेमाश्रु के लिये आँखों को 'मलने' की कोई जरूरत नहीं रहेगी । 














९६ चत॒र्थ भाग 


स्वयं ही अपने-आप आन्तरिक भावों का उत्स उन्मुक्त हो जायेगा। तब “आमार 
तारा वये पड़ बे धारा ?! नाम का, बीज का, निजस्व अमोध शक्ति है। उसमें 
विश्वास करो | तुम्हारी अपनी दलाली की कोई आवश्यकता नहीं है। जबतक 
स्वभाव उन्म॒क्त नहीं हो जाता; तब तक भाव का आरोप करना केवल 'झक मारना” 
ही है। जब 'कलेजा'” सूखने लगे, तब उत्त भावमदिरा की एक “चुस्क्री! ले छो | 
'आखि टुल टुलु सदा रात्रदिने, कालीनामामृत मदिरापाने' ! 


इन सब बातों को “हल्का! करके कहा गया है, किन्तु यह स्म*ण रखन, 
होगी कि समस्त साधना के मूल में जो भाव है, बह जब तक स्वभाव में नहीं आः. 
जाता, तब तक उसके द्वारा भावित होना ही होगा । क्योंकि भावमात्र ही उच्छ्त्राप् 
है और उच्छबास मात्र ही उसके अभाव तथा वेपरीत्य के कारण है। जो अभी तरंग 
के उन्‍नत विन्दु पर है, वही अगले क्षण तरंग के नीचे जा छिपेगा और विपरीत 
विरोधी-तरंग द्वारा बाधित और विपयेस्त भी होगा। उपाय ? अपनी तरंग को 
स्वभाव में स्व छन्द में लाओ। जैसे दक्ष वीणावादक -बीन द्वारा आलापन 
करते हैं, वैसे ही तुम्हारे मन, प्राण तथा धुन उसके स्पन्द समूह का आलापन करते 
रहते हैं। इन तीनों में से धुत को ही बनाओ पहला मजबूत (वीणा का) तार !' 
प्राण की गति और मन की मति को धुन के आनुगत्य में लाओ जैपे ब्रज में मुरली 
की 'धुन! करती है। पहले मति गति की घुन प्रारंभ करो। बृथा काल (प्तमय). 
अतिवाहित करके 'गों गों? करने से क्‍या मिलेग्रा ? । | 


'हे आनन्दधनर्याम ! तुम्हारे आनन्द के जो चार अक्षर हैं, उनके द्वारा 
यथाक्रमेण प्राण अपनी गति प्राप्त करे (आतति ), मन श्राप्त करे अपनी मति 
( मात्रा ), धुन प्राप्त करे द्रुति ( छन्‍्दोग वितति ) और इन सबको मिलाकर 
(संहति में) प्राप्त करे अनिर्वेचनीय रस निबिड़ता की विलयसंगति ! 


अन्तिम अकार में, मुछना में, आरोह-अवरोह क्रम से प्राण-मन तथा धुन की... 
आनन्दघनता के समीकरण तथा संगति को लक्ष्य करो। सूत्र की कारिका के उप: 
संहार में कहा गया है 'भूतं सर्व॑ आनन्दमात्रया खलु' । आनंद की मात्रा ही निखिल 
धब्दार्थ का भरण करती है । यहाँ मात्रा पद को करण-कारण रूपी अर्थ॑द्वय में ग्रहण 
करो | मातृशब्द की तृतीया से मात्रा पद होता है। अतः आनन्दरूपिणी “मा समस्त 
का भरण करती हैं, यह अर्थ भी हैं। “भरण' क्या ? किसके द्वारा ? वह है वास्तविक 
आनन्द, विशेषतः पूर्वोक्त चतुष्पात्‌ छन्द में लीलायित आनन्द । भरण अर्थात्‌ समस्त 
गति को प्राणरूपेण, समस्त काम ( रति ) को मतिरूपेण, समस्त छुन ( +797658-: 
पणा को ) तान रूपेण, और अन्त में इन तीनों को लय संगति रूपेण योगक्षेम में... 


रखता । ' 
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३०. रोधसि रोदसि ॥। 

यर्ताकचित्‌ तटस्थ ( रोधसि ) अथवा प्रान्त भूमिता ( 89ए7०ऊां790॥8 
0 76 ८76 ) की भू: एवं अन्तरिक्ष के ( रोदसी ) शासन मर्यादा में अवस्थिति॥ 

रहस्यभाषा में इस सूत्र के भाव को गहन रूप से हृदयंगस करना होगा । 
जो यत्‌किचित “यह” रूप से स्थित तथा प्रतीत हो रहणए है, उसकी संज्ञा है 'भः यह 
पहले ही विवेचित हो चुका है। स्व है 'वही' ॥ !श्याक्‍68 थात डांएशा, और प- 
प्रध्ां।28४ (0-08-0॥0-0800776, इन दोनों के मध्य का सेतु (32007गं78) है भुव: । 
इस मध्य का रूपद्दय भी है। प्रथम है संघटनत्व धर्मावच्छिन्न, दूसरा है संघटित 
धर्मावच्छिन्न । प्रथम है 2700885 85 (७७ए॥7॥ंपग॥8, द्वितीय है ए१00 85५ 686- 
7770, दो मैगनेट अथवा तड़िताधार द्वारा इन्हें समझनें का यत्त करो । मध्य में 
जो व्यवधान ( 7८0एा ) है, उनके धर्मे-कर्म के सम्बन्ध सें समझने का प्रयत्त 
करो | प्राणिक एवं आध्यात्मिक--किसी भी दो भू: तथा स्वः के ( जैसे जप और 
उसके इृष्ट में ) व्यवधान की अनुरूप भाव से भावना करो। क्योंकि केवल वाह्य 
पदार्थ समूह ही नहीं, श्रत्युत्‌ प्राण चेतना के केन्द्रसमूहे भी विभू ( व्यापक ) प्राण 
तथा चेतना के आधार में ही दृत्तिमान रहते हैं उनका पारस्परिक आदान प्रदान 
मध्य के भुवःद्वारा विशेषरूपेण निरूषित होता रहता है । 

अब भुव: को द्वितीय रूप से संकीर्ण करते हुये ( छ60 88 वैश&ायरां॥66; 
7९00 जा गर7॥आं० 70000॥$ ) साधारणत: अन्तरीक्ष कहा जाता है, किंतु 
ग्रहण! में (7 थाएअंड ॥०76०४४०॥) संकीण्ण होने पर भी ( ॥#7र॥०0-998५- 
०0 ) वस्तुतः वह संकीर्ण नहीं होता । उसमें समग्रत्व ही रहता है। अतएवं अन्त- 
रीक्ष सूत्र का पुनः अनुधावन करो । 

अब प्रश्न यह है कि जो कुछ 'यह' रूप से घटित हो रहा है, वह सब ए%- 
एक गतिपरिणति के वत्त्मे ( [॥768 0 थरी०ए० 96००गां॥ड़ ) को पकड़ते हुये 
“वह” होता रहता है । वह सब गतिपरिणाम वत्मे ( शून्य में नहीं परन्तु ) किसी- 
किसी निरूपित ( संघटित ) अथच निरूपक ( संघटक ) माध्यम द्वारा अपनी संस्था 
( ०१६९7१5० ) को प्राप्त करके संघटन धर्मा ( इफेक्चुअल ) हो जाता है । वह 
माध्यम है अन्तरीक्ष ( कहीं ह्ृस्व, कहीं दीर्घ ) । अतः भुवः ( अच्तरीक्ष ) के सह 
योग से अपने अभीष्ट 'स्वः ( वही ) को प्राप्त कर लेता है । वह सहयाग है वेदोक्त 
रोदसी । रोदसी आकृति तथा संस्था प्राप्त किये बिना आतन्द अपनी मात्रा को 
( व्यापक अर्थ में ) चतुष्पात्‌ छन्दोरूप में अक्षरादि समस्त में अनुप्रविष्ट तथा भ;- 
व्यवसायी वहीं समझ सकता । बीज कहता है “यह तो . एक कणिका में घनीभूत 
होकर स्थित है | छन्‍्द-छत्द में वह पुष्पित होकर खिल उठेगा । उत्तके लिए मुझे दो 
रोदसपी ।* 

हए 
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. सृष्टि के प्रत्येक यह” रूपी रेणु से एक रोदन उठ रहा है ! जंसे माता की 
गोद में शिशु रोदन करता है । उसकी पुष्टिपूर्णता की जो परिसीमा है ( स्व: वह ) 
वह मानों उसे पुकार कर कहती है “रोदिषि ? रो रहे हो ? अच्छा अन्तरीक्ष में जो 
इ कार अथवा ई कार है, वह तुम्हारा सहयोगी हो ! हमारे तुम्हारे मध्य में जो है 


'वह तुम्हारी पुष्टि का विधान करे ! मध्य में केवल संस्कार रूपेण नहीं, अपितु घारा 


रूपेण ! तुम उस घारा के तंट पर ( रोधसि ) आओ । तट पर आये बिना पार कैसे 
उतरोगे ? रोधसि में आकर ही रोदप्ति को प्राप्त करना होगा । जैसे दीक्षा में श्रद्धा 
प्रणति को ।? ै 


वत्तेमान सूत्र का अधिकार सावंभूमिक है। दो दुृष्टान्तों द्वारा इसे देखा जाता 
है। जैसे कोई निर्दिष्ट सरल रेखा । यह है अयम ( भू: )। इसके उपर एक ऐसा 
त्रिभुज अंकित करना होगा जिसका शीर्षस्थ कोण है समक्रोण। यह है 'असों' 
( स्व: )। जिसके माध्यम से यह संघटित होगा वह है 'भूव:” । किसी एक स्केल 
की सहायता से निदिष्ट सरल रेखा के मध्यविन्दु को स्थिर करना होगा । तत्पश्चात्‌ 
इस मध्यविन्दु को केन्द्र बनाकर निर्दिष्ट रेखाद्धे का व्यासाद्ध करके एक अद्धेंदत्त का 
अंकन ( कम्पास की सहायता से ) किया । इस अधेंढृत्त की परिधि में कोई विन्‍्दु 
निदिष्ट सरल रेखा की उभय प्रान्तभूमि के साथ संयुक्त करने पर अभीष्ट समक्ोणी 
तिभुज हुआ | दृत्त परिधि शीषं॑विन्दु का 'छोकस्‌' है। इस दृष्टान्त द्वारा संघटक 
माध्यम जो भव: है; उसे मुख्यतः: तीन प्रकार से उपलब्ध किया जाता है, यथा कर्म- 
करण-अधिकरण । कोई एक विशेष कर्म हो रहा है । किसी विशेष कारण की सहा- 
'यता से हो रहा है। किसी निर्दिष्ट आधार में हो रहा है । अन्य प्रकार से कहने पर 
यह माध्यम त्रिविध है योजना, योजक तथा योजित | अयम्‌ तथा असौ। इन दोवों के 
मध्य अन्तरीक्ष “व्यवधान! बतकर इस अयम्‌ को करता है असौ और असौ को करता 
है अयम्‌ | निदिष्ट सरल रेखा अभीष्ट समकोणी त्रिभुज की बाहु होने के छिये किसी 
उपयुक्त क्रिया में जब युज्यमान होती है, तब वह होती है तटस्थ ( रोधसि ) | वह 
उपयुक्त योजना द्वारा होती है रोदसी । रा 
दोनों पदों में संकेत निहित है । प्रथम पद में युज्यमानता का आधार ( जैसे 


. यह निदिष्ट सरलरेखा एवं तल ) ध वर्ण में है। अन्तिम हस्व इकार में उस प्रकार 


की “वृत्ति!',वा॥ 00]6९०६ 07 ॥#076 ]ए०४६ ०००7 ( 07 97076 ) 00 78 (720800 
50 88 60 0778 800प  थ॥ ०१०, इस प्रकार की वृत्ति प्रवृत्ति ( थरीं००००४३ ए70- 
०6७3 ) कब होती है ? उपयुक्त माध्यम के योजनादि द्वारा। ह्विंतीय पद के रोदसी 
में “द* वर्ण द्वारा दण्डबृत्ति प07०४ए०। सूचित होती है। किसी तलविशेष में “तवण्णं 
में! कोई क्रिया उसके शक्ति मान का उह्वे में उत्तोलन करके प्रकट ( 'द्०४० ) 
होने पर है “द' वर्ण ५ अन्तिम के शीषे में /ई” कार है। यह “अयम्‌” की आकृति तथा 
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“असौ!” की प्रपूत्ति दोनों के सम्मिलन को सूचित करता है। दीक्षा में जेप्ते आप्रह-अनु- 
ग्रह का द्योतन होता है । 

अन्य दुष्टान्त लो, ककारादि कक्षर द्वारा । जैसे “क' वर्ण | यह है 'अयम । 
इस वर्ण में आनन्द सम्भाव्यरूपेण रहता है, किन्तु इस वर्ण को केवल आनन्दहृत तेजी, 
आनन्दमात्रा के रूप में नहीं प्रत्युत॒ आवन्द परिसीमा ( असो ) में ग्रहण करता 
होगा । प्रथमत: उसे ध्यानादि के द्वारा तद्भाव से युज्यम्ान यूंऊजानता में छाओ । 
१७४८० 4६ 85/॥778 0 5० 85 5घ०। । वाक्‌ को प्राण तथा चित्त की निगुढ़ सप्तर्थ 
वहमानता ( $प0-0-8पएश-०णाइलं०प8 एप्राक्षाएतर ण पएशा०५ ) के साथ 
युक्त न कर सकने पर उक्त युज्ममानता ( अतः तटस्थभाव ) नहीं आती । वह 
<त्तिष्ठत जाग्रत' पव्व में नहीं आती । 

पहले स्वर का जो समाहार कहा गया है, उससे यह प्रतीत होता है कि का 
के साथ कोई योग्य स्वर ( जो कि अभीष्ठ है उसके अनुकूछ अथवा उसका साधक ) 
युक्त होने पर पूर्वोक्त युज्यमानता आा सकती है। जैसे 'क' ( काछीनाम में ), के 
( कृष्णनाम में ) के ( केशव में ) । बहुवर्ण के क्षेत्र में हरे कृष्ण-हरे राम इत्यादि । 
स्वरों के विचार से विशेष-विशेष उपयोग व्विचित होता है । व्यजन संयोग में क्र, 
कु इत्यादि भी परीक्षणीय है । प्रथम में विशेषत अग्नि ( तेज:शक्ति ); हछितीय में 
सोम ( शमनी, रजनीशक्ति ) मुख्यतः हैं | प्रथम में है भास, अन्य में है रस । ऐश्वयं 
तथा माधुये । र तथा छ के अभेद के कारण दोनों ओत:प्रोत रहते हैं । काली एवं 
क्ृष्णरूप का चिन्तन करो । दोनों नाम को जप कर देखो । 

इस बार “क' रूप “अयम्‌! तथा 'असो के पास वापस आया, उसका शक्ति- 
सम्पात प्राप्त किया । अब उसे उसके पात्त अग्रसर होना होगा तदनुरूपतादि भाव 
'प्राप्त करना ही होगा । उपाय ? “ई? का योग होने पर, अर्थात्‌ रोदसी ने ( रोधप्ी 
की ) सहायता किया । शब्द क्रों अथवा क्लीं । किन्तु ज्योतिरत्त अथवा र॒सज्योतिः . 
की जो परिसीमा है उसे प्राप्त करने के लिये नादविन्दु कलात्मिका एवं तदतीता 
अधेमात्रा को चन्द्रविन्दु इत्यादि आकार में और कुलकुण्डलिती की जाग्रुति के रूप में 
प्राप्त करता होगा । अर्थात्‌ क्रों अथवा क्लीं। अन्त: के दृष्टिकोण से ( ?8ए०॥0- 
]020५9 ) श्रद्धा कब कुछ को वटस्थ ( रोधति ) करती है। मति-रति को ले 
आती है “रोदसी” के अधिकार में ॥ 

बहिजेगत्‌ में सौरादि नक्षत्रपुंज की जो महाविपुल तैजस आणवश क्ति (0- 
पाणा०प्र८०8/ आधाटढ9 )) है, उसका जो सोम्य अथवा भिन्रमान है; वह पृथि- 
व्यादि में प्राणादि की अभिव्यक्ति को योगक्षेम की संस्था में स्थित करता है । 
“रोदती' आक्षृति में नव-यव अभिव्यक्ति का सहाय भी हो रहा है। यह है 'पिकप- 
78। और [ं०7॥98, ०8॥॥9 6९०णाणाए, मनुष्य आज अपने विज्ञात के विनियोग 
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कक द्वितीय माँ 


में एटमिक और थर्मोन्यक्लियर शक्ति की स्वाभाविक योगक्षेत्रम संस्था को बाहर $ण 
रहा है । उपाय है #5आं07-[एअ०7, उसका परिणाम है एटम बम्‌, हाईड्रोजन बः् | 
यह है रोदसी की अभिचार क्रिया । शक्ति स्वस्त्यायन क्रिया नहीं है । अभिचार मै 
भूभृवस्व:” का स्वाच्छन्य व्याहत हो जाता है। अध॑मात्रा में परमाभिमुखीन १ 
सहाय विध्वस्त हो जाता है। रक्षा का उपाय है 'शं नः तथा स्व स्तिनः। छ्ञ 
दोनों से कल्याणपन्था: का प्रबत्तेन होता है । वह पन्‍्था: अन्त: से बाह्यतः प्र 
होता रहता है ! है! 


द्वितीय अध्याय 


१. मर्यादाभिविधी अपेक्षय वृत्तित्वमावृतम्‌ ।। 
सीमा एवं व्याप्ति की अपेक्षा करने वाली जो वृत्ति है; वह है आदइत्ति ॥ 


सीमाव्याप्ति समुद्दिश्य गतिस्थित्या हिं वृत्तता । 
सुषमा विषमा वाधि सा5ज्त्तिरिति गुह्मते ॥५१॥ 
प्रत्यक्तया समावत्ति व्यवृित्तिश्व पराकक्‍्तया। 
स्वाच्छन्डमाद्यया रूभ्यं परच्छन्दस्त्वमन्त्यया ॥५२॥। ५ 
अब यह चिन्तन करो कि “आद्वत्ति किसे कहा जाता है ? पहले “इत्ति की 
शेष आलोचना हो चुकी है । अब उसके आगे ध्आ' उपसग्े लगाया जा रहा है ! 
हाँ तक; इतनी) को स्मरण रखते हुये आइत्ति 
को समझना होगा । सीमा को पूर्णतः “न स्थात्‌ ( चि०४4४० ) करते हुये जो वृत्ति तू 
( वत्त॑मानना ) है, वह है ब्रह्मत्व अथवा भूमत्व । उस अधिष्ठान में आद्वृत्ति है ही , 
नहीं “नस पुनरावत्तेते' । ब्रह्मसदुभाव की न्यून भुमिका मे आदइत्ति रहती है । 4 
से लेकर विराट पर्येन्त सब कुछ कहते हैं “यहाँ तक, इस सीमापयेन्‍त में व्याप्त रहता . 
हें” । यही स्थिति तथा गति, दोनों का कथन है । इस श्रकार की आवृत्ति व्यांवहीं*.. 
रिक होती है + तत्वतः तो 'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म--सर्व ब्रह्मौपनिषद्म्‌! ही है! जिन 
सिद्धान्तों में जीव आदि को अंश- अणु श्रभृति कहा गया है, वहाँ भी अंश, अप, ' 
 प्रभूति जड़ीय परिच्छेद नहीं हैं। जिस प्रकार से ब्रह्म सृष्टि में “विन्दु हो जाते हैं. 
और उसमें ( पूर्ण ) अनुप्रविष्ट रहते हैं, उसी प्रकार से भगवान भी लीला के कारण 
' जीवरूपेण अंश तथा कण हो जाते हैं । इस प्रकार से होना ही भगवान की नित्या- 


भिव्यक्ति है । 





सवि 
इस उपसर्ग की सीमा तथा व्याप्ति (य 





मु 








. जपसूत्रम्‌ १०१ 
चिन्मय शुद्ध वस्तु का अंशत्व अथवा कणत्व ही नहीं, यहाँ तक की न्यूतत्व 
भी लीलासम्बन्ध विशेषप्रतियोगित्व नहीं है । भगवान स्वयं. लीला प्रयोजनार्थ 
शरीर के समान प्रतीयमान होते हैं । उससे उनके विन्दुत्वादि का अपगम नहीं होता। 
जीव का भी नित्यत्व, विभुत्व स्वतःसिद्ध है। तभी वह है चित्कणा। अग्नि की 
स्कुलिंग के साथ तुलना को जड़परिच्छेद संस्कारस्ंजात कहते हैं। ( चित्कणा की 
तुलना अग्नि की चिनगारी से करते हैं )। वस्तुतः यह भेदाभेद है अचिन्त्य । जैसे ब्रह्म 
तथा विन्दु । लीला के क्षेत्र में भी यही अचिन्त्य भेदाभेद प्रभावी रहता है । तब क्या 
यह मायिक है ? ऐसा नहीं है । अप्राकृत, अमाथिक प्रभृति विशेषण भी विचाय॑ है । 
इस प्रसंग में 'महामाया तथा माया! सूत्रों का अनुस्मरण करो | अद्वेतवेदोन्तीगण भी 
सतकं हो जायें ! । | 
यहाँ पुनः: विचारणा आवश्यक प्रतीत हो रही है । यह स्पष्ट सा है कि लीला 
घिकरण में तत्वत: नित्यत्व-विभुत्वादि की स्थिति है। मर्यादा तथा अभिविधियों की 
अपेक्षा वहाँ है । अतः आवृत्ति की भी अपेक्षा है। छीला में आवृत्ति सुषमा ( छन्दो- 
लूास्यमयी ) होती है, अन्यत्र यह विषमा रहती है । पूर्णतः: विषमा आकृति कहीं भी 
चहीं रहती । क्योंकि आनन्द का जो लीलाउन्‍्दः है, |उसी में सृष्टि की मूल प्रेरणा 
तथा योजना रहती है। विषभा है स्वाभाविकी । सृष्टि में जड़त्व भी स्वाभाविक ही 
है। विषमा में 'पतित” सब कुछ को विषमा की आवृत्ति से हटाकर सुषमा में चालित 
करना होगा । जिस मार्ग से यह सम्भावित होता है, वह है सुषुस्ता । जो वृत्ति 
सुषुस्ता अथवा सुषमा में ले जाती है, उसी का साधारण नाम है प्रत्यगूइृत्ति 
जो वृत्ति विषमा में 'पतित' रखती है, वह है पराक्दृत्ति | प्रथम में है समाइत्ति, 
द्वितीय में है व्यादृत्ति ! प्रथम खण्डोक्त जप लक्षणों को पुत्ः स्मरण करो। 
समावृत्ति,; समारंभण में क्या होती है? वह होती है स्वाच्छन्च । जपादि साधन 
स्व ( अपने ) छन्दः में, स्वभाव में, सहजता से चलता है। जड़ में 'प्राणस्पन्दन' 
परिलक्षित होने पर इसकी सूचना प्राप्त होती हैं। वह 'श७णाक्षां०४, ०४णी० 
इत्यादि है। वह भूयः, ततोभूय:, स्पान्टेनियस, रि॥ए।धां० रूप प्राप्त कर छेती 
है। व्यावृत्ति में (परागृदृत्ति में काथाणा$8॥ा०णा में) परच्ठन्दत्व ( परवशत्व; 
व्यख्यत्व इत्यादि ) भ्रापतित होता है । द द 





. मल्त्र, तन्‍्त्र तथा यन्त्र, इन तीलों में आइत्ति (जो किसी सीमा अथवा 
अवधि पर्यन्त व्याप्त तथा कृत्तिमत्ता है ) को लक्ष्य करो और उप्तका परीक्षण करो । 
मन्त्र में कालशक्ति है ( अतः वह संख्या के साथ दृत्तिमता है )। यन्त्र में है देश5 
शक्ति ( अतः परिणाम सहित दत्तिमता है ). तृतीय में अर्थात्‌ तम्त्र में क्रियाशक्ति 
( अनुपात-मात्रादि के साथ वृत्तिमत्ता ) की मुख्यता रहती है। अन्य प्रकार से देखने 
पर मन्त्र में ज्ञान. यन्त्र में भाव और तन्‍्त्र में कमे की प्रधानता है। इन तीनों का 




















१०२ द द्वितीय 
अन्योन्य सम्बन्ध रहता है। अतः आावृत्ति में इन तीनों का सम्मिलन है । किसी कह 
आवृत्ति में ( जड़ क्षेत्र में स्‍्पनद, उर्मि, आवत्तंन इत्यादि में ) इन तीनों सूत्राधार: ह 
( कोआडिनेटस्‌ ) का विश्लेषण करना होगा । इसमें से यदि देश को ३ माने तब 
सृत्राधार की संख्या है ३ यदि काल को ३ कहें और क्रिया को ४ ( पाद-मात्रा-कला 
काष्ठा रूपमान लिया जाये, तब सूत्राष्टार की संख्या १० हो जाती है| पुनः वही 
दक्षधा ! | क्‍ 
...._ २. उभयत्र परमत्वावमत्तवे ॥ 
दोनों स्थलों (मर्यादा तथा अभिविधि) में परमता तथा अवमता (सुप्री म, के 


डिनेट तथा रिलेटिव) रूप द्विविध मान हैं ।। 


. पादमात्रानुबन्धात्तु काष्ठा प्रसज्यते हि या। 
तस्यां परमता .कुन्नावमता दृश्यते क्व वा ॥ ५५३ ॥॥ 

विश्ववृत्तिषु दृश्यते । ः 
परमां गतिमाक्रय ॥ ६० ॥। द 


मर्यादार्भिविधि (मर्यादा एवं अभिविधि) द्वारा जो आवृत्ति है, उसमें कला 


ए9045०5, ०८०7०॥४७) की परिमेयता होती है, पाद में तथा मात्रा में 
विशेष में) । पादामात्रा का 


(887०065, हि । 
(जैसे संगीत में किसी स्वरविद्येप अथवा स्वर संयोग 
अतुबन्ध (0०००5) होने पर क्या होता है ? काष्ठा, सीमा (7/0भं८) जैसे “इतना” 
यहां तक' प्रभूति अवर्य रहती है। यही खण्ड कला एवं कलासमष्टि के संदर्भ में. 
जैसे गायत्री जप के व्याहरण में ६ पाद हैं और उनका मात्रा सम्बन्ध है । 
क्राष्ठामान को सम्यक्‌ ही रखना होगा, उसके समग्र व्याहरण को भी ठीक . 
मग्र का उदय है ओ्ञोंकार की आरम्भकाष्ठा (5098 ॥77८), 
की विन्दुलीनता अथवा अवसान काष्ठा (०००४ 770) + 
काष्ठामात्र ही परमाभिमुखी ता (७००ांपड़ 00 ६6 भग?7९76 
ती है। परम का. यहाँ तात्पय है आदशों (?7070०97०, 
जिसके पश्चात्‌ और कुछ है ही नही, “जिसुका विकल्‍प अयवा 
ही नहीं भौर “जो सर्वे विरूप-प्रतिर्प का आदशेंरूप है, इन तीन 
मे परमता की तात्पर्य हृदयंगम करना होगा । जैसे “ऊँस्‍र जप | हेम 
 गदी करते हैं । किन्तु पूर्ण विकल्परहित शुद्ध ओंकार ? जो स्वयं ब्रह्म 
अधिकीय हुप है ? कैंढीगे कि वह बहुत दूर है ! अवश्य है, तब भी उसे लक्ष्य 
को पर 85 ही साधना है। विकल्पादि दोषबाधित होने पर अवम | अ उसा 
बनाये. कह द्न दोनों में “उ' तथा “व” का ज्ेद है. (एक में उ हैं अन्य में व है) ४ 
तंथा कक क्या थोतित हो रहा है, यह समझो । उ में अग्नि का उद्दीपव है; 


एब्प्तोल्यूट, से 


या तरतमता-धघारा 
विहाय त्ववर्मा तस्या: 


प्रत्येक के 
रखना होगा ६ 
और बिलय है ओऑओंकार 

ह बरहाँ 

टी सके 


॥ अतः ह 
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कि 
जपसूत्रम्‌ द १०३ें 


प्राण का उज्जीवन है और वाक्‌ का उदीरण भी है। इसे “व बन्धनयुक्त रखता है ॥ 
संगीत की स्वर साधना आदि में भी यह एक प्रासंगिक विचार है । 

विदवव के निखिलवत्तिसमृह में जो तरमता (कम्पेयरेबिलिठी, ग्रेडनेस) 
परिलक्षित होती है, उसके फलस्वरूप समस्त विव्ववृत्ति ही न्यूनाधिकरूपेण अवमता क्‍ 
के अधिकार में है । इसमें यह लक्ष्य करते रहना होगा कि द्वत्तिविशेष की प्रवणता ः 
(मुख) किस ओर है ? पराक्‌ है अथवा प्रत्यक्‌ है ? विश्वभुवन की नाभि की ओर 
अभिमुखीन है अथवा उससे विपरीत है ? ' 

जैसे चित्तबृत्ति | इसका प्रवणता विचार भी सब प्रकार के साधनों में 
आवश्यक सा है । सामान्य नदियों में बहिःस्त्रोत के अतिरिक्त एक अन्तःस्त्रोत भी 
परिलक्षित होता है। ऐसा तो चित्तनदी में प्रायः घटित होता रहता है । चित्त 
गठित है स्तर विन्यास रूपेण ! ऊपर में जहाँ एक ओर की वृत्ति का द्योतन होता है; - 
वहीं दूसरी ओर उससे विपरीत गति परिलक्षित होने लगती है गम्भीरतर तल में 
संवेग (संस्कार भूमि में) मुखीनता ही चित्तपरिकर्मे व्यापार में मुख्य है। जपादि 
साधन का लक्ष्य है गम्भीर तल में परम प्रवणता को बनाये रखना । वाह्मतः पराक्‌ 
(वाह्यविषय-संस्कार) आदि की विद्यमानता रहने पर भी चित्त गम्भीर गहन तछ 
में प्रत्यडानिष्ठ रहना चाहिए । “बाहर प्रवृति” अन्तर में निवृत्ति-यह सूत्र है। मुख 
में काष्ठ-मन में कष्ट ! इस प्रकार से 'द्विमना' होना ही साधना है। 'हाथ से काम 
करो, मन में क्ुष्ण रकखो”। मीराबाई के समान “'गहनगभीरा” भाव कब भाग्य से 
प्रास होगा ? श्रीगुरु कृपा के अभाव में यह परम अन्तमुंखीनता सहज तथा स्व छन्द 
में प्राप्त नहीं होती । इस प्रकार के अन्तः के परिपूर्ण भाव को, “परम भरपुर' भाव 
को रसगाथा तथा गीतियों में “परकीया' भाव के समान माना जाता है। न जाने 
भीतर कितनी ज्वाला है, तब भी बाहर कितना शीतल ! मुख से राम तो क्या 
'रा' का भी उच्चारण नहीं है। एक साधक के मुख से तो एक बार भी रामताम 
नहीं निकछा । जिस दिन स्वप्नावस्था में मुख से नाम का उच्चारण बाहर हो 
गया, उसी दिन प्राण भी निकल गये ! जिस धन को इतने दिनों “दिल” में छिपाये 
रकक्‍सा था, वही धन आज बाहर व्यक्त हो गया ! 

जब अन्त: में परम की बाँसुरी बजती रहती है, तब बाहर का कोई आद्वान 
भी “अवम” नहीं रहेगा । तब यह देखा जाता है कि बाहर तो “इधर-उधर' का काय॑े 
करते रहते हैं, परन्तु भीतर जो सुर: बजता है, वस्तुत: बही असली सुर बजता 
रहता है । “मरमी” के बिना अन्य कोई भी इन दोनो “बजने का तारतम्य समझ ही 
नहीं सकता । 

पादमात्रा तथा काष्ठा के प्रसंग में पहले दो सूत्र कहे गये । अब बारी आती _ 
है 'कलछा! की । कला भी दो दृष्टि से देखी जाती है 'अवमा तथा परमा' । अवमा 
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।' 
१०४ द्वितीय अध्यार ; 


अर्थात्‌ यत्‌किचित्‌ वैकल्पिक, व्यूढ़, अस्वतंत्र, परतन्त्र | साधारण व्यवहार में कल 
की उपलिब्ध ऐसे अवमा पर्व में ही होती है। जैसे चन्द्रकका-उमिकला आदि । विशेष 
क्रार॒णों से इन्हें अवमा कहा जा रहा है | इसे अपरा भी कह सकते हैं। यहाँ अपर 5 
को परमा के समीप कैसे लाया जाये, यही समस्त विकास की और साधना की ७४ 
समस्या है । जो 8596० मात्र है, वह कैसे 4950]006 हो, जो ?&7/8! है-वह किए 


) है 


उपाय से पूर्ण हो, यही तो प्रइन है ! जैसे जीव की अपराप्रकृति और परम की ! 
प्रकृति के मध्य की सेतु सन्धि कैसे मिले ? मध्य में परा को बैठाओ अथवा जाप है 
करो । गीतोक्त परा प्रकृति को स्मरण करो । जप आदि साधन इस परमा के हि 

| 


परा को जाग्रत करने तथा युक्त करने का कार्य करते हैं । 

३०. कछासु परमा या साउद्धंमात्रा ॥। 

निखिल कला में जो कला परमा है, वह है अद्धें मात्रा ॥ 

सेतु्याध्प्यद्धंमात्रा नयति च परम व्यक्त मव्यक्तभावम्‌ । 

गुरुस्त्रोतोक्त इस पंक्ति को पुन: मनन करो । 
अवृधंवृगलमित्यादावद्धनारीश्वराविषु । 
सोमाद्र्धादिषु वा वध एकाद्धेत्वं न सुचयेत्‌ ॥६१॥ 
अवूर्धमात्रा स्थिता नित्या या5नुच्चार्या विशेषत: ॥.... ,]| 
विन्दोन विस्य . सन्धिस्था सन्धिनी व्यानरूपिणी । | 
नीत्वाउपरं परं॑ याउईवि परवारं नयेत्‌ पुनः ॥६२॥। 


श्रुति में जो अद्धे्रगल है, तनन्‍्त्र पुराणादि में जो अध॑नारीश्वर, सोमाई, 
इत्यादि अरद्धंघटित शब्द समूह हैं, इनमें अधे का तात्पर्यार्थ एक का आधा नहीं, । 
मानना चाहिये।... १! 
अगले खण्ड में अर्धमात्राष्टकम नाम से जो परिशिष्ट प्रकाशित होगा; वत्त- 
“मान सूत्र एवं कारिका श्रसंग में उप्का अनुषध्यान करना आवश्यक है । “ऋषध्‌' धातु 
'के गूढ़ तथा व्यापक भाव का वर्णन करने का: यत्य किया गया है । है 
जो कलिता अथवा कलनी है, यदि उसे कला! कहें तब उत्त कला को 
ष्ठा एवं सीमा के सम्बन्ध में ) दो दृष्टि से देखना होगा। परम से 
अवम से परंम : पराग्‌गति एवं प्रत्यग्‌ गति । जो परम वस्तु है, वह ॥ 


ता का अवतरण कैसे करती है, और परमब्याद्धत्तिरूपा । 


ह। पूर्वॉक्त क्‌ 
अबम और पुनः 


अवमता से परम में समाद्ृत्ति कैसे हो सकती है / इस उभय दिक्‌ की जो 


अवतरणिका है; वह परम के बिना अन्य कारण द्वारा साधित नहीं होती । होने पर | 
- है परमताहानि । अवतरण तथा उत्तरण, दोनों स्थलों पर परम की परतन्‍्त्रापत्ति : 
होने ल गती है । अतः यह मानना होगा कि परम ही' स्वयं कछनी तथा कलिता , 


००2 अर. 
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रूपी भूमिकाद्वय का परिग्रह करते हैं, अर्थात्‌ “कलासु-परमा हो जाते हैं । यही है 
अधेमात्रा ! 
अधमात्रा के अभाव में ऋजु-सुषम-विषम-रूपी पव॑त्रय में से किसी भी पवें 
से सृष्टि आदि सम्भावित नहीं होती । मन्त्र-यन्त्र-तन्त्र ( ब्यापक तथा सविशेष अर्थ 
में ) प्रसज्यमान भी नहीं हो सकते ! कारिका के दूसरे इलोक में अरधंमात्रा को 
सन्धिनी तथा व्यानरूपिणी रूप में विइलेषित किया गया हैं। जो सब को सन्धि देने 
वाली है, वह है सन्धिनी । और जो व्यापिनी है ( इस प्रकार से ) वह है व्यान- 
रूपिणी ! व्यान तथा सन्धि के सम्बन्ध में पहले बहुत कुछ कहा जा चुका है। 
अब कअद्धे की विवेचना सूत्र द्वारा करते हैं :-- 
४. अर्धेत्वं समात्रामात्रयो: सकलनिष्कलयोश्च सन्धिप्तम्बन्धात्‌ ॥। 
अमात्र तथा समात्र, निष्कल तथा सकल, हन दोनों अन्योन्य-विरहकोटियों 
(॥.0०4] 0077807०/076४ ) में से सन्धिसम्बन्ध ( ॥२०४४००॥८७ 7 4० ) 
जिसके द्वारा होता है, उसे अर्द्धं कहते हैं ॥। 
इन दोनों को व्यवहारत: पारस्परिक सम्बन्ध में छाना होगा। इन दोनों के 
लक्षणों का प्रणिधान करने पर यह कहना हो होगा कि इध्षमें सन्धिसम्बन्ध कार्यतः 
घटित होने पर भी वास्तव में अनिर्वाच्य है। अतः वास्तव में अद्धें भी अनि- 
वाॉच्य है । 
निष्कलमन्तरा चापि सकल सेतुरोक्ष्यते । 
समात्रामात्रयोयेंनानिर्वाच्यं सन्धिबन्धनस्‌ ॥६३॥ 
विशेषेण समुच्चार्य निविशेषाक्षरं यतः । 
तदर्द्ध दोग्ध जानीत कामधुक्ष्यक्षरेष हि ॥६४६ 
जो निष्कल तथा सकल के मध्य सेतु प्रतीत होता है ( सेतु ०+ ।२९६४७७ ) 
वह अमात्र तथा मात्र का भी सेतु रूप है। उसी के कारण ये सब अनिर्वाच्य सम्बन्ध* 
भाक्‌ होते हैं। वाक्‌ के दृष्टिकोण से जो परम तथा निविशेष बक्षर है, वह स्वयं 
को परा-पश्यन्ति-मध्यमा-वैखरी रूप से विद्वत करते हुये “उच्चाय्य” कैसे हो जाता है ! _ 
जो “अनुच्चार्या विशेषतः: है वह विद्येष-विद्येष रूप से उच्चार्य होती कैसे है ? यहाँ 
उच्चाये का तात्पर्य केवल कण्ठ से ही उच्चाय नहीं है, परन्तु जो. निविशेष समता में 
है, वह 'सविशेष व्यक्तिमापन्न' अर्थात्‌ ।निशाएंबराटत बात छ08२0]ए९०१ 85 490- 
संत 50ए70 शक्याथां5 कैसे हुआ, इसकी सूचता उच्चार्य से प्राप्त होती है । 
उत्‌ -- चर «० शान्त सलिला के वक्ष पर तरंग के समान | जो 805076 (००07$(क्षाई 
है, वह उर्ध्वाचः काष्ठा. के शथ्ांध07 में कैसे आ जाता है ? कुछ भी (0ण7शक्षा। 
हो जाने पर अपने 709% ( 0०8 786 ०0 ठाशा8० ) लक्षणानुसार सुन्य हो जाता 
है। ऐसा होने पर वह विविध विचित्र मान में ( धन-ऋटण में ) कैसे आता है? 











१०६ द्वितीय >ः 


गणितोक्त [700777स्‍075प्रा30]० और “इमैजिनरी” इत्यादि मान परिणाम के मूल 
में क्या है ? 

चित्त तथा प्राण के क्षेत्र में जो अशेष सुषमा अथवा विषमा बृत्ति की आकृति 
हैं, वे कैसे सम्भावित होती हैं ? इन सब का एक ही उत्तर है “अर्घ:ः । यह स्वयं 
अनिर्वाच्य है, अथच सभी प्रकार के मान प्रत्ययः और सन्धिसम्बन्ध का संस्थापक 
( एफ एरिब्तांड ० 2॥ 46 45 70[80809]०९, 70577406 ) है। परमाक्ष र से जो 
'पर' अक्षरभूमि समुदित है और उप्तसे जो “अपर” का समुदय हुआ है, उन्हें यदि 
गो! ( कामदुधा ) माना जाये, तब अद्धं को इस संदर्भ में दोग्धु ( दोहनकारी ) 
मानना ही होगा । जैसे परब्रह्म से विन्दु दोहन, यह सब बद्ध का ही कर्म है। 
गायत्री छन्‍्दः देवताओं के लिये अम्नत दोहन करती हैं । यह दोहन भी होता है भअर्घे- 
मात्रा की कृपा से । गायत्री में जहाँ नाद-विन्दु कला का त्रितव सम्मिलित ( उदय- 
विलय प्रणव की सन्धि ) है, वही है अमृतघाम अथवा आकर । पहले कहा गया है 
कि यही हैं “'तज्जकानि शान्त उपासीत” का स्थल । इस सन्धि में ( ब्यान वेदी में ) 
घान्त न हो सकने पर उर्मिसंघात होता है । परिणाम यह होता है कि मृत्यु से छुठ- 
कारा नहीं मिलता । केवल गतागति पुन:-पुन; चलती रहती है । 











कारिका में अक्षर कलासमुह को कामधुक कहा गया है। अ-आ-इ इत्थादि 

स्वर, क-ख प्रभृति व्यंजन, ये सभी कामधुक हैं। प्रत्येक से ( विज्येष-विशेष शकक्‍यता 
द्वारा ) निखिल भाव और अभीष्ट का दोहन हो सकता है । अतः शक्‍यता साधारणीः 
एवं असाधारणी->दो अश्रकार की होती है। जैसे आदिस्वर “अ” और अन्तिम व्यंजन 
नह? --इन दोनों से अहम्‌। इससे “मैं ( व्यक्ति ) का द्योतन होने लगता है। यह 
मैं? आत्मा अथवा ब्रह्म कैसे होता क ? “अं! हे दोहन में लगाओ । मध्य का 
«हु? ही विशेषतः दोहन योग्य है, क्योंकि समस्त वर्णों की अपनी-अपनी शक्ति 6 
में निहित तथा संचित रहती है। “ह” समस्त वर्ण कला की समूहमृति है। “ह से 
अड्डे ने दोहन किया “उ का। (दुह धातु का परीक्षण करो। द “>दण्ड। उबन्‍्न रज्जु । 
ह न्‍| शक्तिविण्ड, सामग्री) फलत: “अ उ म+ओंकार । यह है आत्मा तथा अमृत, 
दोनों का सन्धायकर | । क्‍ 
'आत्मानमरणि ऊँत्ता प्रणवचचोत्तरारणिम्‌' का पुनः ध्यान करो। अहंरूपी 
अधारारणि कहा गया है। इसका अद्ध प्रणवरूप उत्तरारणि के ढवरा 
ज्ञाननिर्मन्थन किया गया। अहम के पमू अथवा अनुस्वार ही उसकी व्यक्तिग्रथि ( ॥०) 

. अथवा पाश् है । श्रणव के द्वारा निर्मन्थन करने से पाश्न दग्ध हो गया। अब अहं रे 
गया “अहम । अधरारणि .एवं उत्तरारणि का समीकरण साधित हुआ । से क्‌ 
( उ. ) मध्य में रख कर क्रियाशक्ति ( अ ) तथा ज्ञानशक्ति (म ) मे उद्वत्तेत वथा 


आत्मा को 
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जप सूत्रम 


उद्दीपन नकर 
कल लिख भी है और संवित्‌ भी है। 
अभीष्ट हलक 'अद्धें/ को किसी “9767? अथवा 'श/धाएंड' के सम्त्नन्ध में के 
निष्ठलित बह दोग्धू जानना । इस बर्द्ध ( ऋध॒धातु ) कला की परमता उसी में 
भवृत्तिका के के । ( निष्ठित >वपाएप्रश०, परशशा )। रे हल वी और अव- 
खबर रा परमा कभी भी सन्धिसम्बन्धादिभाक्‌ नहीं होती । जैसे जो क और 
जन रा के क है। यदि यह कहें कि गुरुशक्ति एवं मन्त्रशक्ति क्‍या इष्ट की 
लिये ऐसा जा नहीं हैं ? तब यहाँ यह स्मरण रखना ही होगा कि यद्यपि व्यत्रहार के 
पिला दे करना पड़ता है, तथापि तत्वतः गुरुशक्ति परम की अनुगरहशक्ति से 
ही वर और मन्तरशक्ति भी परमेश्वर की प्रंतिग्रह-परिग्रह शक्ति से अभिन्नवत्‌ ही 
लि कक परम के संग्रह-विग्नह से अभिन्न है। ग्रुरु, इष्ट तथा नाम, परम की 
कि के द्वारा अभेदभावना द्वारा ग्रथित हो जाते हैं, वही है अर्द्धा। परमवस्तु 
रूप होने पर भी इस “अर्द्धां' को अंगीकृत करते हुये 'युगल” रूप हो जाते हैं । 
इसके पश्चात्‌ अवम कोटि में अवतरण :-- ः हे 
+. अबमातृत्ते: कोणत्वेन्‌ ॥। 
पूर्वोक्त मर्यादाभिविधि सहाकार से जो वृत्ति है, वह जब अवम्‌ पर्व में 
उतरती है तब कोण हो जाती है (&॥8ण7५) ॥ 
: अयक्षरावमसध्यस्थवकारसम्प्रसारणात्‌ू_। 
उकारो ग॒ह्मयते तस्मादोड़ूाराक्षरनिश्चय: ॥ ६५ ॥। 
कज्चकेन वकारत्वसाबृत्ते: कोणहूपता। - 
सम्भावयति कोणत्वं नादे कझचुकपञचकमस्‌ ;। ६९ ॥। 


तीन अक्षर अर्थात्‌ 'अवम” । इसके मध्य में जो 'व' है उसके सम्प्रसारण 


से हुआ 'उ' । यह !उ' ओंकाराक्षर निश्चय करता है। अक्षर का जो अवाधित, 


अखण्डित वितान (अनरिस्ट्रिक्टेड, अनब्रोकेन कन्टिन्युईटी) है, यदि उसे साधारणतः 
नाद! कहें, तब सृष्टिधारा के अवमपवें में, सब कुछ मे, इस वितान का आकुंचन 
(कुंचितभाव) हो रहा है । भर्थात्‌ सब कुछ में किसी न किसी प्रकार का बाधक 
विद्यमान है। (बाधक «« कन्सट्रेनिग; कानट्रैक्टिग फैक्टर) | यह कि॥ण॑ण तो र80 
नहीं है । अतः सब कुछ का संकुचत--प्रसारण होता रहता है। क्षुद्र अणु से लेकर 

विराट--विश्व तक यही होता रहता है। प्राण-मन में भी यही है।... 
इस बाधक को साधारण संज्ञा दो कंचुक ! तन्‍त्र आदि में कंचुक का प्रसंग 


विद्येषत: कहा गया है। यहाँ माया को मुख्य कंचुक मानते हुये देश-कालू-वस्तु- 


सम्बन्ध (उन्द:) रूपी चतुः संस्था मथवा संस्कार (3885070|988 भाएं छा80890- 





सकने पर यह साधित नहीं होता । ज्ञाननिम॑न्थन शब्द में जो “ज्ञान 


ध में लाता है, वह इन दोनों के सम्बन्ध में, अथवा तुलना में न्यून होने पर 








के, द्वितीय अध्याय 
अंधरणा) रूपी चतु: कंचुकों की विवेचना हो सकती है । अर्थात्‌ माया को उपादान- 
कारण रूप से प्राप्त कर वे चारों सृष्टि के अवम पर्व में सब कुछ के अबाधित स्वरूप- 
स्वभाव-स्व छनन्‍्दावस्थान के बाधक हो जाते हैं। सब कुछ से कालादि कंचुक कहते 
हैं “तुम अभी हो, तभी नहीं हो, यहां हो, वहाँ नहीं हो, इस प्रकार से हो--उस 
प्रकार से नहीं हो, इस सम्बन्ध में हो--उस सम्बन्ध में नहीं हो ।”” 
जिस कारण से कन्‍्चुक में संकुचन-प्रसारण की वृत्ति है ( जिससे आइत्ति 
बा7फप्रत8 0 55ठ80०ण इस विशेष आक्वृति को प्राप्त करता है), उससे यह 
प्रतीयमान होता है कि अवमयवबं में यह आवचृत्ति दो परिसीमाओं की ओर अभिमुख 
हो रही है | प्रथम है “स्वयं को और मधिक मिला लो? द्वितीय है “स्वयं को ओर 
अधिक समेट लो” । प्रथम है महान की ओर हितीय है अणु की ओर । इन दोनों 
की पराकाष्ठा है नाद तथा विन्दु । द 
यही अवमपवो है | नादविन्द्ु समस्त की चरम परिसीमा अथवा 
पराकाष्ठा है । फिर भी व्यवहार क्षेत्र में इन दोनों पराकाष्ठा पर्यन्त कुछ भी, कोई 
भी नहीं पहुँचता । अन्तराल में ( ॥7 ह6 गराशएल्यांग्ड र0भ07 में ) मानो 
कंचुक बाधा को “'ठेल कर” अथवा “दठुकराते हुये! अवम पं ही संकुचत-प्रसरत हो 
रहा है । देशकालादि चतुष्क का ॥7(९८7४७। आदि सम्बन्धबन्ध जाल में पतित सा 
पड़ा रहता है । संकोच तथा प्रसार रूप उभय दिक्‌ में पर-पर सेतु सन्धि एवं मेरु 
( क्रिटिकल प्वाईन्ट और 79565 ) रहते हैं जैसे संकोच | कुछ दूर तक यह 
परिलक्षित होता है कि वस्तु क्षुद्र तथा छत्व होती जा रही है । इस बार एक "'मेरु 
मिला । तब क्या होगा ? यद्यपि वस्तु आयतन में ( 8906 )श९७७प्रा& ) छोटी 
प्रतीत हो रही है ( जैसे ऐटम ), तथापि उसका शाक्तिक्रम क्रमश: मदान्‌ महत्तर 
होता जा रहा है । इस यात्रा की अन्तिम धाटी ( मेरु ) है बिन्दु | इसमें संकोच- 
प्रसार, दोनों ही निरतिशय ( शुन्य-पूर्ण ) रूपेण प्राप्त होते हैं । 
अब यह देखो कि जमादि साधन मात्र में ज्ञात हुई अवमा रूपी संकुचत्‌- 
प्रसरत्‌ आवृत्ति | उसे पराकाष्ठा में छाकर स्थित करो । उपाय ? अवम्‌ तथा 
मध्य के वर्ण का सम्प्रसारण, अर्थात्‌ अऊम । अब अवमावबृत्ति में जो कोणत्व 
किवा कोणिकत्व है, उसे जान छो। परम का जो अवतरण ( 7068०९7६ ) 
अवम्‌ में अऊम के माध्यम से होता है, वही है सृष्टि ! इसकी विपरीत अवस्था है 
लय । अवतरण “>> यह प्रत्यव मे आना, अर्थात्‌ “यह आया? इस प्रकार की 
स्थिति । उत्त रण में “वह! रूपी जो प्रकृति है, उसमें वापस लछौटा । 'तत्वमसि ! 
प्रकृति की भावना अपरा, परा तथा परमा रूप से करो। सृष्टि तथा रूय 


में भी यही त्रिविध भावना है। जँसे जप। जप की वैखरी अथवा पश्यन्ति भूमि 
का उदय : पर वह सुष्टि अथवा अभिव्यक्ति की भूसि है । सध्यमा तथा परा को 
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जपसूत्रम्‌ १०९ 
लयभूमि कहा जाता है ॥ सृष्टि की इन दोनों भूमियों में से वैखरी अवमा है और 
पद्यन्ति को उत्तमा कहा जाता है। लय में मध्यमा को मध्यमा ही कहते हैं, क्‍यों 
कि मध्यमा है धृ: स्थानीय । परा को परमा प्रान्तगा कहते है। गायत्री आदि जब 
में इस सूक्ष्म भेदों को कार्यत: याद रखना चाहिये । कण्ठ आदि द्वारा प्रयत्न के साथ 
किये गये जप को बैखरी जप कहते हैं। इसमें मानस जप भी है, क्योंकि मानसिक 
जप में भी कण्ठ आदि सुक्ष्मप्रत्यय स्थित रहते हैं। पश्यन्ति जप इन प्ब कंचुक से 
मुक्त है। मध्यमाा में वाक ( साथ-प्ताथ प्राण एवं चित्त ) प्रत्यय का रूय हो जाता 

है। परा में प्रकृतितथ साधित होता है। उक्त प्रकृति को कला-नाद-विन्दु की 

समानाधिकरणता ( एकता व स्थान ) कहा गया है। परमा तो इन तीनों के 

अधिष्ठान में रहने पर भी अतीता एवं तुरीया है । 


अब अवतरण-उत्तरण की इन प्रदर्शित भूमियों के एक साधारण बृत्ति व्या- 
पार को लक्ष्य करो । वह क्या है? वह “मोड़ घुमाना” । जिस प्रकार से जिस 
ओर जो छन्‍्द गतिशील है, वह घूम गया । उसमें एप, 76-०पंध्याबांगा घटित 
हो गया । यही है सेतु-सन्धि-मेर ! यह जो “मोड़ घुमाना अथवा “घूम जाना” है, यह 
सृष्टि में तथा सृष्टि प्रत्यय में एक मौलिक व्यवहार कहा गया है। पूर्वंसृत्रालोचिता 
अर्द्धा' इस व्यापार की निर्वाहयित्री है। इसके फलस्वरूप अक्षरपरम ( &७55006० 
पराताक्ाष्डाए8 रे०था५ ) ही गति तथा ऋद्धि ( |४०एलाशाई क्ात ०एणपंतत ) 
रूप से अपना कल्पन करते हैं और इसी रूप में स्वयं को देखते हैं । परमवस्तु ही 
“उत्तम रूप से ( भगत्रत्तारूपेण ) क्षराक्षर धारा प्रवाहित करते हैं। क्षराक्षर रूपी 
इन्द्र के क्षर इन्द्र से अतीत रहते हुये और अक्षर इन्द्र के साथ “उत्तम? रूप में स्थित 
होकर भगवान का प्रशासन चलता रहता है। यह जो परस्ण्रत: प्रतियोगी और 
इन्द्स्थित ( ०0977०8४८० 3806 70586 ) क्षराक्षर है, वह परम एवं उत्तम की 
अपेक्षा अवम है। यह अवम पे पूर्वोक्त 'मोड़ घुम जाने के कारण आवृत्ति आकृति 
को प्राप्त होकर 'कोण” बन जाता है । | 
जैसे एक ध्रुव अक्ष ( 4अफ ) किसी निर्दिष्ट तल ( ?]86 ) में स्थित है। 
अब उसके एक ओर के. विन्दु को स्थिर ( अक्षर ) रखते हुये उसे अन्य तल में ले 
जाया गया ( क्षर )। यहां तल कहने पर साधारणतः देशसंस्था ( पोजीशन )का 
दयोतन होता है । अब यदि इस कक्षराक्षर सम्बन्ध को माप में ( जैसे इसकी यहां 
तक अवधि है ) देखना पड़े, तब कोण ( शा्पाश' (९४४०७ ) आदि की उप_ 
लब्धि होने लगती है | यह देखो कि एक ध्रुव अक्ष कोण के रू हा में किस प्रकार से 
परिणत होता है । यह जो कोण है इसे समस्त क्षराक्षर प्रपंच में विविध आक्ृतियों 
में पहचान लो । केवलमात्र जड़ परिच्छेद ( व्राधाां॥आं० 8००70ए५ ) इत्यादि में 
नहीं, प्रत्युत्‌ मन्त्र यंत्रादि में भी इसी प्रकार से इसे पहचानों। यन्त्र में सरर, सम, 





११० 


विषमादि कोणता स्पष्ट रहती है। मन्त्र में जैसे ह्वीं बीज को लो | यहाँ ह रः 
में जो लम्बगा ऋजु वागूवितान ( $#थां2#60 प़ञांडा। एणाप्ंधप०5 850फत्‌ 
है, वह चन्द्रविन्‍न्दु योग द्वारा क्या हो जाता है ? :ह र इत्यादि कलाओं को प ) 
नाद में आहरण करते हुये, उस नाद को पुन: विन्दुमुखीन करते हुये, पंवार 
विन्दुलीन करने लगता है यह चन्द्रविन्दु ! वेसे तो अनुस्वार में विन्दु प्रवणता रहते 


है, किन्तु चन्द्रविन्दु में पूर्वोक्त आहरण एवं आनयन घटित होता है आर्थातु पूछे हे 


आवृत्ति होती है। अनुस्वार दे देने पर कोण की साधारण डिग्री ज्ञात होती है। च न 
विन्दु दे देने पर (ंएटप्रॉँक्ा प्रा285078, 07768 इत्यादि का द्योतन होता है है 
अनुस्वार है स्थूल, चन्द्रविन्दु है सूक्ष्म । 
शुद्ध अखण्ढ नाद तथा शुद्ध अखण्ड विन्दु में कोण नहीं है। यदि है भी तब 
बह नाद में असीम है, विन्दु में शुन्य कोण रूप है। इन दोनों की पराक्राष्ठा में जो 
कला ( ०५०ंशाड 2709 ०४०४८० ) है, उसमें कोण है । उदय, विलय तथा वितान 
में है । आघार-अधिष्ठान में नहीं है | निष्ठित संश्रय में भी नहीं है | छक्ष्य करो कि 
वअन्यथाः अथवा अन्यरूप होने को ही “कोण” नहीं कहते । अवम में अथवा द्वन्इस्थ 
क्षराक्षर प्रपंच में आद्त्ति के साथ जो अन्यथात्व ( देश-काल 'में, वस्तु तथा आकृति 
में ) है, उसे कोण कहते हैं । क्‍ द 
| इस मुल लक्षण को याद रखते हुये कोण की पंचधा विवेचना की जाती है। 
जैसे ऋजु, सम, सुषम, विषम तथा संकी्ण। ज॑से एक निदिष्ट संस्था ( हांरट्य 
०0०7 ० ऊ्रधाड़ ) है । यह जब तक एकान्तिक रूप से अक्षर ध्रुव ( 9050]- 
पग्रां2 2८207४ॉथाा ) ह तब तक इसमें कोण नहीं रहता । इसका अन्यथाभाव 
( ए_मब्ा8० ) घटित हो जाने पर ( जैसे गतिरूप होने पर ) क्‍या होगा ” जब तक 
गति पूर्णतः: अखण्ड एवं शव ( 8980 प्रां० एग्राए्पठप5 क्ात॑ (07४87: ) है, 
तब तक इसमें कोणदक्ृत्ति नहीं रहती। अब देखो कि इस निर्दिष्ट संस्था को एक 
। गया और इसकी गतिरेखा को एक सरल रेखा का रूप दिया। सरल 
रेखा ने संकल्प किया “मैं आद्धत्तिमान हँगा । किन्तु यह एक शत्त॑ पर अर्थात्‌ मैं 
अपने मुलगात्र वाले बिन्दु के पूर्णत्व तथा शुन्यत्व को बचाये रखकर ही आवृत्ति 
र कखूँगा। अर्थात्‌ आ्रत्ति पूर्ण होगी । पणामत: मैं जिस संस्था में हूँ; उसकी 


विन्दु मान 


"स्वीका 

कोई च्युति नहीं होगी” । इस श्रकार की आद्त्ति से जिस कोण का उदय होता है, 

बह है ऋजुकोण । यह केवल रेखा विज्ञान की बात नहीं है । जप में विन्दु स्थितता, 
छितता के द्वारा. ऋजु कोण का परीक्षण करो। प्रथम दो में 


नादवाहिता छुवं कलाक 


'जपजन्य जो कुछ आदृत्ति 
नाद को सम्यक्‌ अनन्यथात्त्र में ही रखती है, व 


॥ कछा कलन में सससुषमादि प्र 
मार ऋ्टजु हीगी 336 


हु असज्यमान “कोण लक्षण के अनु- 
सज्यमान है ॥. 











गीय | 
द्वितीय अध्यार। १ 


है, जो ( पृव॑निर्देशानुसार ) (पूर्ण तथा शुन्यः होकर विन्दु 





है| 
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अब देखो कि प्रथम दो की जो सरल रेखा है, ( और उसमें निष्ठ जो ऋजु 
कोण है ) उसमें पूर्व सुतालोचित “अद्धं' आविभत होकर कहता है “तुम दिद्भुमान 
को स्वीकार करो, जेसे एक ओर घन दूसरी ओर ऋण !” रेखा ने कहा “अच्छा ! 
परन्तु यह कैसे करूँ, यह नहीं बतलाया ?” अड्ध कहता है “कहता हूँ । विन्दु को 
मध्य में स्थापित करके उभय दिशा में दोतों ओर गतिमान हो जाओ ।” रेखा उत्तर 
देती है “ चलंगी.तो, किन्तु टेढ़ी हो जाऊगी तब ??! । बद्धें समाधान प्रस्तुत करता 
है “उसकी व्यवस्था कर देता हूँ । मध्य के विन्दु को सम्यक्‌ केन्द्र बबाकर सीधे उपर 
की ओर उठ सकोगी ?” यह हुआ लरूम्ब | एक और दिऊज्भमान है जो स्वयं साक्षी 
रहते हुये, उदासीन रहते हुये दोनों मोर ( घन-ऋण, उदय-विलय ) की गति को 
सम्यक्‌ सुषय तथा ऋणजु होंने की प्रतिश्रुति ( $ध०7०॥ ) देता है । कहता है “तुम 
दोनों और समान दूरी बनाये रखकर जितनी भी दूर चलो, मुझसे समान दूरी 
बनाये रखकर चलो 
गतिसंस्था इस प्रकार की समता की जो प्रतिश्रुति देती है, वही है समकोण । 
स्वयं ऋजु, उदासीन, साक्षी हुये बिना यह प्रतिश्रुति कोई भी नहीं दे सकता । क्या 


यह सब केवल ज्यामिति की बात है ? जप में आजँव लक्ष्य तथा भाव में आजेव 


लक्ष्य होना आवश्यक है। दोनों में ही आदृत्ति ( उठना-और नीचे जाना ) घढित 
हो रही है । कोई भी साधारणत एचछशा), त्र00020४0705, (०00007005 9700885 
नहीं है। फिर भी किसी-किसी ध्रूव आधार में ( जैसे नाद में ) इनकी ऋजु स्थिति 
होना आवश्यक है । इसलिये पूर्व विवृत्ति के अनुसार ऐसे ध्रूव आधार को सम 
रूपेण उपलब्ध करना एवं रखना आवश्यक है। जैसे गायन में अस्थायी स्वर अथवा 
स्वर संहति । ताल में, ताल के अन्तराल क्रम में गति रहती है, तथापि ताल में जो 
सम” है, वही है ताल का &०५9०॥४६, छनन्‍्द का समता विधायक ! 

चित्तबृत्तियाँ अनगिनत प्रकार की हैं । उनमें से अध्यवसताय अथवा तिहचया- 
त्मिका “'घी' समकोणी सम्बन्ध की रक्षा करती है। एक ओभोर ऋजु, दूसरी ओर सुषम 


इन दोनों के मध्य के योगक्षेम की रक्षा करता है सम । इसलिये समस्त ऋजु 


अथवा सुषम व्यापार समीकरण सूत्रों में संहजता से आ जाता है। ऋजु तथा सुषम 
के मध्य के भेद को पहले दिखलाया जा चुका है। रैखिक व्यवहार में द्ृत्त, बृत्ता- 
भास, उमि इत्यादि विषम गोष्ठी मे नहीं गिने जाते किन्तु वे सुषम ग्ोष्ठी में माने 
जाते हैं। इन सभी का समीकरण सूत्र ( 24०००॥75 ) है। जप, भाव, ज्ञान; 
समस्त साधन में सम को रखकर ऋणजु-सुषम रूप अन्योन्य उपकारक आकृति में कर्म 


करना पड़ता है। इस सूत्र को सम्मुख रखकर पुनः इस गायत्री लेख प्रभति की , 


परीक्षा करो । इस आकृति में आधार निरूपकादि ( 8&80-००००॥॥०(४$ ) को 
पुनः अरूग करते हुये पहचानो 





--.._ + _+ ---. - साथ लगा... नमममममय- .. काका. बन्‍णमाआ)-. डा ०म॥ अकबर ८-77: ०००७ - नबकनका+ -- अताए “7: “या /त>्क+ 


११२ द्वितीय अध्याय 


ह सुषमकोण को और अच्छी तरह से समझने के लिए एक पद्म से समदल दो | 
पंखुड़ियाँ लो और उनके उध्व॑ एवं अध: कोणों को देखो। किसी भी सुषम तरंग 


श्रेणी की कला ( 7]9525 ) का परीक्षण करो । विश्लेषण में “पाई” 'साईन' इत्यादि ' 
समतारक्षक परिमाप तथा अनुपात का प्रशासन रहता है। समस्त सुषमस्पन्द । 
( प्राण तथा चित्त के सुषमस्पन्द ) इस प्रकार के छन्द: प्रशासन में आते हैं। इस 

प्रकार के समतारक्षक ही ( समीकरण सूत्र के संयोजक ) छन्द: प्रशासन के अभाव 
में विषमकोण हो जाते हैं। इसे मात्र ज्यामितिक दृष्टि से ही मत देखो । वाक्‌-काय- | 
चित्त-प्राण, सब में वृत्ति एवं संस्कार की गाँठ बाँधकर बकग0ण्रधाण, एर0णा00 
००॥७०५ इत्यादि की सृष्टि विषम कोण ही करता है| इस विषम स्थल एवं अनु- * 


पात प्रभृति की सुषम-ऋजुता में छाना ही है शुद्धिताधन । 
संकीर्ण संकर होता है असम ( असमीकरणीय ) के कारण [ मिलन, मिश्रण 
मात्र ही संकर नहीं है । मिलन मिश्रण में जो समन्वय संगतिसूत्र ( असफल आफ 
हारमोनिक रिलेशन, (:णा&प्यॉए, ०००स्‍ए०४०॥7४ ) है, वह सावकाश न होने पर 
संकीर्ण हो जाती है । सुषम तथा धुषम में पारस्परिक असंगति के कारण भी संकी- 
णंतापत्ति हो सकती है ( जैसे मधु एवं घृत असंगत मात्रा में ) । संगति से जप, भाव 
. इत्यादि समस्त में, समय-समय पर दो सुषम के द्वारा ही विषम उत्पत्न हो जाता 
 है। जैसे यह मन्त्र-वह मन्त्र, यह गुरु-वह गरुढ, यह भाव-वह भाव इत्यादि । सुषम- 
विषम में, विषम-विषम में संकर तो है ही । इन सब में अभीष्ट जो है, उसे इस 
जाल से मुक्त करो । अलग कर लो । सड़ा-गछा आम फेक कर अच्छा आम खाओ | 
एक टोकरी आलू में से दो एक सड़ने छगते हैं, उन्हें फेकों, नहीं तो दो दिनों के 
. बाद सारा आल सड़ जायेगा ! 'संकरो नरकायेव'-संकर अत्यन्त खत रनाके होता है । 
संकर को शंकर बनाने के ही लिए यह जपादि रूपी शुद्धिताधना की जाती 
है। व्याहरण में वाक्‌ की जिस मात्रा में समता-सुषमता साधित होती है, श्राण तथा 
चित्त भी उसी मात्रा में संगति साहित्य को प्राप्त हो जाता है। मन का जो श्रद्धा- 
भाव है, वही इस सम्पादन का सम्पाद्य है और सम्पादक भी है । परवर्त्ती एक 
सूत्र में (१० में) कोण था प्रकार भेद अन्य प्रकार से भी प्रदर्शित होगा । बीच के 

सूत्रों में काष्ठा का प्रसंग उल्लिखित है । 
६. मर्यादासमतायां सोमाद्ध कला ॥। 


... मर्यादा की समता घ 
ते हें ।। | हे हे 
कह कह बत्तनेमिस्तदंशों वा विशिनष्टि गति सल्थितिम्‌ । 

नेमिमुद्दिय मर्यादा-साम्ये.. सोधकलादधकम्‌ ॥ ६७ ।| 


सोमाद कलया विदबे सोषमिेण हि वृत्तता। 
शर्मा राकामभिप्रेत्य. सोघुम्न॑ यक्छ बत्तंनम्‌ ॥ ६८ ९, 


ै हि | 
श 3 
४ . हा हं 5 ५ | 
«. ६-० 2 हि ह बे चिट पक 


टित होने पर कला का जो रूप होता है, उसे सोमा+ 









| 
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जो कुछ भी वत्तिल है, वह है दत्त । रेखाविज्ञान में जिसे वृत्त कहा जाता 
है, वह इस सामान्य का विशेष दृष्टान्त है। कुछ भी वत्तित (ज्ञाशा ॥897०75, 
७९०००१९८४, ७585) होने पर पूर्वोक्त मर्यादा तथा अभिविधि का भ्रदइन उत्यित होने 
लगता है । जो वृत्ति अथवा वृत्ति की सीमा भ्रदान करे, वह है मर्यादा। “यह देखो, 
इतनी दूर तक यह वृत्ति है अथवा हो रही है” इस प्रकार के अभितः विधान” की 
जो प्रदाता है वह है 'अभिविधि”। रेखा विज्ञान में यथाक्रमेण परिधि (नेमि) 
अथवा ०एपाए० ०07 59००॥००४०॥, उसका व्यास (अर), अथवा इस (प्राश८ का जो 
ातं5 है, हभाधबों 20700 078 0 (॥6 ००परथांए३ ९वणप्४ध०7 है, (एाए० का 
जो निरूपित रूप है या सीमा है, वह सब इस निरूपक अभिविधि की तुलना में 
अध्रूव (एथ740०) है । किन्तु इस सम्बन्ध में निरूपक विधि तो ध्रुव (207रशंभा) 
है | जैसे किसी वृत्त का जो सूत्र (20०४०) है, वह व्यवस्थित रहता है, न्‍्तु 
वत्त विशेष की नेमि जिस सीमा मे है, वह अध्ुव है। अतः वृत्त मात्र में क्षराक्षर 
सम्मिलित है । ह...“॥५ 

अभिविधि की चर्चा नवम्‌ सूत्र में होगी । यहाँ यह देखो कि यद्यपि मर्यादा 
गभिविधि को परस्परत: विच्छिन्न नहीं किया जा सकता (जैसे निरूपित एवं 
निरूपक ), तथापि इन दोनों को पृथक्‌-पृथक्‌ करके काष्ठा प्रसंग में (85 ॥२6४०॥०५ 
॥7ा() विवेचना की जाती है। जैसे कोई (एए७ ! उसकी नेमि विषम है अथवा 
सुषम ? पूर्ण सुषम होने पर कैसी होगी ! किम्बहुना यह केवल ज्यामिति अथवा 
बाह्य विज्ञान की समस्या ही नहीं है । 'ऊँ नमः शिवाय' जप रहे हो । व्याहरण की 
जो मर्यादा है, वह सम्यकतः सुषम कैसे होगी ? व्माहरण के समग्रध्व निरूपक जिस 
लेखचित्र (ग्राफ) का अंकन किया, वेंया वहें ग्राफ सम्यक्‌ मर्यादायुक्त (हारमोनिक, 
साईमेट्किल) तो हो रहा है १ यदि उदय-विलूय के सन्धिस्यल को किसी कुसुपषको रक 
का वुन्त (80॥) माने उस स्थिति में क्या ऊँ+-नमः कं शिवाय ये तीनों ध्वनि 
अवयव (फोनैटिक फेजेस) सम्पक्‌ रूप से वैत्ते सुषम सुठाम अंग रूप हो सके हैं, 
जैसे जिंदल बिल्वपत्र होता है 

केवल वाह्म यन्त्रादि में ही नहीं, मन्त्रादि में भी इस प्रकार की ध्वनि, भाव 
मर्यादा-समता (०ए९॥655, ढ7एस्‍०/४५9, 7एणा/५) की ओर अभिनिवेश रखना ही 
होगा, अन्यथा व्याहरण /विषम' में पतित हो जायेगा और अपनी यथाथे समर्थे 
मर्यादा से वंचित हो जायेगा। यहाँ पर सम का तात्पयॉर्थे है शुद्ध, असंकीर्ण तथा 
अव्याजविद्ध ! जैछे जब कोई ग्रह सूर्य के चतुरदिक घूम्त कर अपने स्व छन्‍न्द गतिवरत्में 
में रहता है, तब उसकी मर्यादा सम रहती है, अन्यथा विषम हो जाती है । 

किसी पदार्थ की गतिस्थिति कैप्ती होगी, यह किसके द्वारा-विशेषित 
(स्पेसिफाइड) होता है ? उनका जो वृत्तिकेख (००९९ चित्र) है, वह पूर्ण है अथवा 

८ 
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वह अंश के द्वारा अंकित है ? यहाँ उस वृत्तनेमि अथवा अंश परीक्षण द्वारा यदि यह . 
'दोतित होता है कि उसमें मर्यादासमता धममम वत्तमान है, तब यह निश्चित है कि, 
वह वृत्तिर्पा कला सोमाद्ध कला के स्वाधिकार में है। यत्‌किचित्‌ वृत्ति कला ' 
'उसकी मर्यादा समता है अतः वह सोमाद्धंकलाधिकरण से च्युत है। उसे समताशोधन; 
मे लाना ही साधना है। प्रणव तथा हो प्रभ्ृति के शीर्ष स्थल पर जो सोमाद्ध 
(चन्द्रविन्दु) विन्दु है, वह इसी सोमाद्ध कला का स्वाधिकार सुचक तथा सरक्षक है। | 
इसका भजन करने पर विश्व में (वाकू-काय तथा चित्त में) सर्वप्रकार की वृत्तिकला 
भें सौषम-समता का संचार हो जाता है । | ] 
सोमाद्ध इसलिए कहा गया कि “अमा!? एवं 'राका” (पूर्णिमा) पूर्व व्याख्यात 
परिसीमा में रहकर (अद्धं) सबकी सौपुम्न वृत्ति का नियमन करती हैं । सौषुम्न 
अर्थात्‌ वह पथ किंवा ऋतम्‌ जो सौषम (छन्दोग) को सम्यक्‌ रूपेण धामग कर देता 
है। अमा तथा राका रूपी मेरुसन्धि रूप है यह सोमाद्ध ! एक ओोर पूर्णविलय शा 
दूसरी ओर पूर्णोदिय । गायत्री प्रभृति के 'लेख” का पुन: अनुधावन करो । शुक्लाष्टमी , 
तथा कृष्णाष्टमी भेद की भी भावना इस सम्बन्ध में करो । दोनों में ही सोमाद्ध है 
तथापि 'सुषुम्ना! शब्द में जो दो 'उ' हैं उनकी वृत्ति उवर्ण-शक्तिदीप द्वारा देखो । 
'स्थूछू अथवा वाह्य में स्थित छन्दक्रिया को बेध वृत्ति से सुक्ष्म तथा कारण में ले 
जाकर एकबारंगी धामग करने वाला जो समर्थ कक्तिवत्म है उसे ही सामान्यतः 
सुषुम्ना कहते हैं । यह स्पष्ट है कि इस प्रकार के समर्थ, उच्च, उच्चतर केन्द्रवेधक्षम 
शक्ति धामाभिमुखीन आरोह में कुण्डलिनी की सविशेष जाग्रति आवश्यक होती है । 
जागृति अर्थात्‌ सुक्ष्म-कारण शक्तिकूट का अभीष्ट प्रयोगानुबन्ध में अनुवत्तेंत । 
डकार प्रसंग में सम तथा सोम शब्द का विचार करो | स्थूल के क्षेत्र में 
भी 'सम' शुद्ध न होने पर भी प्राथिक रूप से मिलता है । यद्यपि इसमें मर्यादा 
(नेम्यादि वृत्ति) सम नहीं होती तथापि समकल्प वरिलक्षित होती है । किन्तु सोम 
* तथा सोमाद्ध ? प्रायिक किवा आभासिक मर्यादा प्रभृति के सम” को सूक्ष्म तथा 
कारण में ले जाकर उन्हें किस प्रकार से धामपरिक्षीमानुवर्ती किया जाता है ? 
समान अथवा सुषम के समान हैं, वे तत्वत:, वस्तुतः, किस प्रकार के हैं ? 





बॉकि 
- - ईं-+ हक * *५ 


बाह्यतः जो 
€८00०4०9 तथा (०एण्गण्गांआ, ये दोनों ही मनुष्य को समान करना चाहते है; 
परन्तु वस्तुत: समान होना किस उपाय द्वारा सम्भव है ? वाशिंगटन तथा मास्को के 
प्लान तो सर्वेनाशी संघर्ष रूप हैं ! अब बतलाओ कि नैमिषारण्य का “लात क्या 


कहता है ? 

यह प्छान कहता है कि तुम्हारी ये सब वाह्म मर्यादा समता संरक्षण की. 

शतिविधि वास्तव में संरक्षित नहीं होगी। “सम! के मध्य भ्रणवस्थ “उ' को छाकर 

सोम करो। अर्थात्‌ अपने आत्मिक गम्भीर उत्स समूह का आसुरी ग्रंथि । 
| 


रह 


: 
॥.। ।' | 
५ हु. है 


' सम को 
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मोचन करते हुये अन्हें धाम-परिसीमा समन्‍्वयी सुर छन्द: में ले आओ, व्यष्टि- 
समष्टि दोनों प्रकार से। इस प्रकार से सोमाद्धं सोमसंक्रमण के अं? में स्थित 
होकर जीवन एवं साधन को पूर्ण शुद्ध समतानुवत्तिनी सुषमता ( प्र्कात079 
7,08077 7?702765४ए|]97 [0 छणा8 ४080 ऊश्या००( 0०7०॥65$) में ले जाओ 


जैंसे स्थूलतः कोई एक तल है। इसे एक निदिष्ट सरल रेखा समझो । इसका 


कोइ प्रान्तविन्दु कहता है “'मैं गतिमान होऊेगा, ' किन्तु मेरी गति इस प्रकार की. 


होगी कि हमारे गतिपथ का कोई भी विन्दु निदिष्ट सरल रेखा के दो प्रान्त विन्दुओं 
से सवेदा समकोणिक सम्बन्ध रकखेगा।” इसकी स्थिति गति क्िप्त प्रकार की होगी ? 
इस सरल रेखा के ऊपर अंकित अडद्धेवृत्त के (सोमाद्ध के) उपर अंकित परिधि के 
समान । इसी प्रकार से पैराबोला प्रभृति सुषमान्वय भी विचाये है । 


अब देखो कि इस अद्ध॑वृत्त की जो परिधि (नेम्ति) है, उसकी मर्यादा समता 
की रक्षा कौन करता है ? रक्षा करता है निदिष्ट सरल रेखा का मध्य बिन्दु, जिसे 
केन्द्र बनाकर अर (व्यासाद्ध) की अभिविधि है। यहाँ इस केन्द्र विन्दु को स्थिर 
रखो, किन्तु निर्दिष्ट सरल रेखा को मिटा दो। नेम्येद्ध को (उपर अथवा नीचे) 
रहने दो । क्‍या मिला ? दो प्रकार का चन्द्र विन्दु ! एक प्रकार से मिली अमा काष्ठा; 
जहाँ सोमाद्धंकला का विन्दू में अवसान हो जाता है। दूसरे प्रकार से मिली राका 
काष्ठा, जिसमें विन्दु है सोमपूर्ण कला । एक कला में विन्दुपरिसीमा है, दुसरे में है 
नादपरिसीमा । निदिष्ट सरल रेखा को मिटा देवा बर्थात्‌ पूर्वोक्त अ्धे समुद्भुत 
व्यापार को, किसी निर्दिष्ट (पर्िक्युलर-स्पेसिफिक) तरू अथवा संस्था को, “बन्धव 
से मुक्ति देकर उसे सार्वभूमिकता में ले जाना। जैसे वेखरी में प्रणवजप चल रहा 
है । जब तक ऐसा है, तब तक सरल रेखा भूमिनिरूपक रूप से है। किन्तु जप को 
मध्यमादि में ले जाने पर इस भूमि में आबद्ध कैसे रहा जायेगा ? प्रणवादि बीज के 
शी में जो चन्द्र विन्द है, वह इस प्रकार के अभ्यारोह की सूचना और संकेत दोनों 
ही दे रहा है। अतएव छन्दोगा मर्यादा समता (सुषमता) को घासगा (7.०90/78 
00 405 छप9 870 एशर्००ण) बनाने का उपाम दिया जा रहा है । 


७. तद्धामनित्पत्त्व कलास: । पा | 
उक्त सोमाद्ध कला का जो धाम है (संस्थान तथा प्रकाश है) यदि वह चित्य 
है, तब उसकी संज्ञा है केलाश ॥। 
धाम्नि धाम्नि सुपर्वातों सोमार्दों वृत्तिसान्‌ यदि। 
मरादयोउसनादवत्ते: स कैलासः स्वयं सनात्‌ ॥ ६९॥। 


_ सर्यादासुषम: सोसो. मर्यादाविषमं विषस्‌ | 
' किलासेन हि. विज्ञेयं समत्त्व॑ विषसोमयो: ॥ ७० ॥ 
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क्‍ 
धाम की ( अभ्यारोह की भूमि ) परम्परा अधिरोहण ( सोपान ) है ६६ 
घाम से धाम में ( जैसे चक्र से चक्र में अथवा वैखरी से मध्यमादि में ) यदि सोझ्भ ४, 
सुपर्वा रहता है, तब उसकी अनित्यद्धत्ति ( असनादु वृत्ति ) तथा नित्यदत्ति रे 
वृत्तिमत्ता सम्भावित हो जाती है | जैसे वाह्यतः अमावस्था एवं पृणिमा घटित 
रही है अथवा साधारण जप में विन्दु मेरस्थिति भें तथा नाद मेरस्थिति में आ २ 
है । नित्य अमा तथा नित्य राका को भी वाह्मत: नहीं देखा जाता । ( अर्थात्‌ सक् । 
अमा अथवा सवंदा राका की अवस्था नहीं रहती ) | यद्यपि ये सब एक धाम अथ्जू 
काल्ाकाष्ठा ही क्यों नहीं हों, कला की उदय-विलय आकृति एवं छन्द में सु 
( $शप्राराउ ) तो रहता ही है। इस प्रकार की आलसनादूदत्ति विशेष 
धाम समूह को 'कैलास” नहीं कहा जा सकता | जैसे तुम्हारे गायत्री जप में नाद 
विह॒ग 'सुपर्वा होकर भूरादि उदय अथवा विकास के धामों को उत्तीर्ण करता 
व्बरेण्यं! धाम में नाद के चरम का स्परें कर रहा है | इस प्रकार वह 'घीमहि' पर्येन्ल 
उस घाम का ध्याता होकर 'घियोयोन:” इत्यादि में पूर्वेवत्‌ सुपर्वा रहते हुये विछय_ 
नादावस्था में विन्दु शवान हुआ । इस प्रकार से सुपर्वा होने पर ही सोमाद कला _ 
पिका मर्यादा समता श्राप्त होती है। फिर भी ये सब अनित्यद्धत्ति हैं, अतः केछास- 


ध्राम अधिगत नहीं होता । ह 
यदि सामान्यतः धाम समूह को भु:-भुव:-स्वः प्रभृति श्रेणी में मानों, तब उन्‌ 
कैलास संज्ञा को एक-एक गौणी चृत्ति ही मानना पड़ेगा । जैसे भू: कैंछास 
. स्व: कैलास | इन गौणी क्ृत्तियों में नित्यत्त्व नहीं है । जिसमें है, उसे मुख्यक्ृत्ति में कहो 
ब्स्वयं कैलास | प्रथम तीन कैलास हैं १८[४४४०, 39ए7०ऋा8० | चौथा (तुरीय) 
स्वयं कैलास हैं 78] और ४080[ए॥९, प्रथम तीन का अनित्य एवं आपेक्षिक होने 
का-हैतु ये है कि उनमें पक्षद्वय की अपेक्षा विद्यमान रहतो है। जैसे सोम (अमृत) 


एवं वि | । 
जो मर्यादासुषम है, वह है, सोम ( अमृत )। जो मर्यादा विषम है उसे 
तेहैं विष | ईंते स्थिति में यह परिलक्षित होता है कि हमारे व्यवहार को. 
हक त मियों ( धाम ) में इन दोनों का अनुपात वैषम्प तथा प्रतिद्वन्दिता विद्य- 
हक है । देवासु के सागर मन्थन में यही रूपक दिखलाया गया है । फिर भी दोनों 
हंसल को समता में मिलित करने वाला एुक तुरीय धाम भी विद्यमान रहता है ॥ 
अ शिवशकर के भाल पर सोमाद्ध ( अमृत ) है और काष्ठा में है काछक्ुट॥ जप 
में ( कण्ठ से ) समुद्भूत जो विषमता है, वह मध्यमा के माध्यम से 
हत परी! (गाए पते रहें 0 सह ( $ए०४77०(०० ) होकर सोम- 
खा एवं सामरस्य श्राप्त करती है । जैसे हमारे जीवन में वबेदना एवं पुठक ॥ यद्यपि 
। मतों परस्परतः विरुद्ध रस हैं, तथापि एक ऐसा गम्भीर चेतवचाधाम अवश्य है, 





उन में 
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जहाँ ये दोतों सम्मिलित हैं और समास में स्थित हैं । सागर के वक्ष पर कभी-कभी 
तूफान आता है, कभी-कभी विराम होता है, किन्तु सागर की गम्भीरता में ? 


वर्त्तमान सुत्र में इस समरस समता के धाम को कैलास संज्ञा प्रदान की गयी 
'है | शांकर के ध्यान में महा अहिभूषण, सोमाद्धंघारी, गंगाधार इत्यादि भावों में 
इस कंलास धाम का संधान प्राप्त करो । 'कैलास” यहाँ अह्वयमेव एक पर्वेतविशेष 
नहीं है । 
“का आदि व्यंजन है। यहाँ आनन्द ब्रह्म की आदिम अभिव्यक्ति है। 'इ”? के 
योग से गतिरूपा द्त्ति हो जाती है। यह सृष्टि स्थिति में दन्द्रभाक्‌ ( 77 90]4709, 
००7०भ/ं४०7 ) है । फलस्वरूप सुषम-विषम, सोम-विष का विरोध परिलक्षित होता 
: है। इन्द्व में, विरोध में, रस भी अलूसितवत्‌ हो जाता है। यह अलपित विषम जब 
सुषमाभिमुख होता है, तब यह है उल्लपित । सुषम में विराजित होने पर है विलसित, 
तथापि स्वलसित (अखण्ड समरस में समीकृत) हुये बिना पर्यवसान ही नहीं होता । 
अत: क + इज+किलास शव्द को इस प्रकार स्वलसित समरस समाद्त्ति धाम सूचक 
के रूप में देखो | 
८- तद्धामभूयस्त्वे सानससर: ।। क्‍ 
. (जो सोमाद्ध कछा का धाम है, उसके नित्येत्व विवक्षा की संज्ञा यदि 
कैलाध है तब ) इस घाम का भूयस्त्व समझाने के लिये मानससर संज्ञा होती है ॥ 


सानसं सर इत्येव सर्वधाससु भावय । 
सर्यादामध्यगा यत्र हंसस्वच्छन्दवृत्तिता ॥७१॥। 
रावणं दौस्म॑नस्यं स्थात्‌ सोसनस्यच्च मानसस्‌ । 
भानसयो निसंवादे ततोभयस्त्वमी रितम्‌ ॥७२॥ . 


छान्दोग्य के नारद सनत्कुमार (मानस योनि) संवाद में भूमा के अन्वेषण में 
'ततोभूष:' ( और आगे बढ़ो ) का प्रयोग- किया गया है । नित्यधाव के अन्वेषणार्थे 
यही है भूयः क्रम । नित्य के लक्षण को व्यापकतर कर लेने पर तुरीय स्वलसित 
आनन्द के समान ही विलासित आनन्द में भी .नित्यता आ जाती है। यही लीला 
जब माधुये परिसीमा में आती है, तब है ब्रजधाम । द 


ह कैलास धाम अथवा वज्ञधाम, जिंस प्रकार धाम परिसीमा को क्‍यों न ग्रहण 
करें, उस घाम में उपनीत होने के क्रम॑ में 'ततोभूयस्त्व” घर्में विद्यमाव ही रहता है । 
जिस अभीष्टधाम में जिस मर्यादा की परिपृ्णता है, वह साधना में कंसे प्राप्त हो 
सकती है ? वह प्राप्त होती है तत्सम्बन्धित अ्भिविधि सौष्ठव के द्वारा । अभिविधि 
ही किसी भी क्रम को उसके उपक्रम-अनुक्रमादि रूप में उत्तरोत्तर ले जाते हुये उसे 
. उसकी मर्यादा सीमा परय्येनत पहुंचा देती है । क्रम के अभिमुरुपष अथवा अभिमुखीनता 
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को “ततोभूय:” रूप से जो चरम मर्यादा में ले जाने की विधि अथवा विधान प्रदत्त 


करे वही है अभिविधि । ह 
जप की मर्यादा क्‍या है, अभिविधि क्‍या है, इसे विचार करके देखो | अभि- 


विधि --॥.3एछ ० ?7087०5आंए७ ररेट्शांट2707 ०0 3706 शव एक सरललेखा और 
'एक थ्रू वविन्दु है । यदि एक विन्दु यह विचार करे कि “मैं इस समय ऐसे मार्ग पर 
चलूंगा जिससे हमारा गतिपथ ठीक पैराबोला की मर्यादा प्राप्त करे” तब उसे एक 
निर्दिष्ट अभिविधि ( एवण्थां०7 ) का अनुसरण करते हुये चलना होगा । जपादि , 
साधना में भी ऐसा ही होता है। वह साधना क्या है ? बारम्बार 'ततोभूय:” रूप से 
साधना करके पहले परा में ( बिन्दु में ) अभिसम्पन्न होना और अन्त में परापारीण 
परम में अभिनिष्पन्न होना । इस साधना में यह “अभि” दो अभिविधि का निर्देश दे 


रहा है । 

अभिविधि ही किसी क्रमगति को मर्यादानुरूपा और मर्यादामध्यगा करती 
है । अणुगा होने पर ही सब कुछ संवाद में और संगति में आता है । 'संगच्छध्वं 
संवदध्वम्‌? । इसकी कृपा से आकृति भी समान हो जाती है, तभी मध्यगा ( अन्त- 
रंगा, रासमण्बल ) स्थिति प्राप्त होती है । किसी भी घाम की मर्यादा के सम्बन्ध में 
इन आन्तरंगा एवं बहिरंगा दृत्तिहय को समझ लो । ग्रुरुधाम, इष्टाधाम प्रभृति में 
भी । “मेरा मन भ्रमर तुम्हारे इयामपद्‌ नील कमल में जा रमा”। इस प्रकार के 
मध्यगा भाव की संज्ञा हो जाती है मानससर: । 'मानसगंगा” इसका प्रकार भेद है । 
ससर:ः” उदय मुख्य है। गंगा में विलय मुख्यता है। किसकी विलय मुख्यतः और 
किसकी उदय मुख्यता ? नाद की । 

सरोवर में कमर विकसिंत होता है| हँस भी स्व छन्‍्द विहारी है। कमल 
भावध्यान का चिन्तन करो । हँस-> प्राण । मानससर: भूयक्रम की एक ऐसी भूमि 
है । मर्यादा, ( मध्यगा ) जहाँ कमल भी अपने छन्‍्द में खिछता है और हँस भी अपने 
छनन्‍्द: में खेलता है । जप में नादशिखर है कमल का पूर्ण विकासस्थलू । उदय-विलय 


सेतु में नाद की स्व छन्‍्द में गति ही हंप की स्व छन्द में इत्ति रूपता है । रावण हद क्‍ 


रूपी दौम॑नस्य ही व्याधिस्त्यान प्रभूति योग के दौमंनस्य में मुख्य है । और मानस 
सर: सौमनस्य । सुमना: शव्द से साधारणतः पुष्प का द्योतन होता है । अतः वह 
कमल भी है । यदि कमर ध्यानकमल हो जाये तब सौमनस्य हाब्द की व्यञूजना 


उसी प्रकार से समझ लो । 


पौराणिक कथानक के अनुसार रावण अभिमान के कारण कैलास धाम की 


मर्यादाहानि करने के लिये उद्यत हो गया । परन्तु महादेव के वाम पर के अंगुष्ठ के 
दबाव से ऐसा नहीं हो सका । ( दक्षिण पंद में पंच अँग्रुलियाँ हैं ** दक्षिणा ( अग्नि ) 


से क्ृक्तिमान पंच प्राण | वामपद की पंच अँमुलिया “७ सोम से वृत्तिमान । दुद्धांगुष्ठ 
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जप सूत्रम्‌ ह ११९ 


( अँगूठा ) ७ ब्याज -> व्यापक एवं सन्धि संस्थापक । इस संकेत रहस्य को समझने 
का प्रयत्न करो । जैसे तुम्हारा जप अधिक अग्निमात्रा में चल रहा है | फल है 
दौर्मनस्य । जप की विलय सन्धि में विशेष करके सोमसवन करो । करने पर दौर्मे- 
नस्य कटकर सौमनस्य अर्थात्‌ मानससर: की उपलब्धि होती है, जहाँ प्राण भी अपने: 
छन्‍्द: में है और ध्यान भी । 
पद शब्द को किचित्‌ अन्य अथे में ग्रहण करो । जेसे रावण के समान तुम 
भी 'ऊ' नमः शिवाय” जप रहे हो । ओंकार (वामपद में) की अ, उ, म, नाद, विन्‍न्डु 
रूपी पाँच उँगलियाँ हैं। विन्दु है अँगूठा । जप में यदि नाद को विन्दुलीन किये बिना - 
“उद्यत”” रक्ख्ो, तब तुम्हारा जप होगा उग्र जप । इस प्रकार के उद्धत तथा उम्र 
जप के द्वारा प्रपत्ति एवं समपंण नहीं किया जा सकता । मन्त्र की एरण यथार्थ मर्यादा : 
प्राप्त नहीं होती । तुम्हारे औद्धत्य से कैलासधाम हिल जाता है। मन्त्र शक्ति और 
इष्टशक्ति से साहित्य नहीं होता, प्रतिद्वन्द्िता हो जाती है । साधारणतः: असुरादि की. 
तप: शक्ति में ऐसा ही होता है । ह | 
इसका प्रतिकार ? वामपद के अँगूठे का दबाव दो । अर्यात्‌ ओंकार का जो 
विन्दु है उसमें नाद को मिला छो । अब दक्षिण पद का डृद्धांगुष्ठ भी अनुद्धत होगा हैँ 
अर्थात्‌ अन्तिम “अ? को प्लुत करके उसे विन्दुमुखीन करो ! दक्षिण पद का डुद्धां- 
गुष्ठ "नम: । वामपद के स्थान पर दक्षिणपद के दबाव का क्या तात्पयें है, वह भी, 
सोचो । मदोद्धत सुरहस्ती ऐरावत के समान /तमः के विसगें को सूँड़ उठाकर रखने 
से नहीं चलेगा । वह तो मानो घुमाते हुये, गाल फुलाकर दांत किड़-किड़ाते हुये भीम . 
का युधिष्ठिर को प्रणाम करना है “दादा प्रणाम + नमः के अन्त में जो विसगे है, . 
वह आस्फालून सूचक नहीं है । समपंण सूचक है । 
इसके पश्चात्‌ अभिविधि को उद्देश्य करके :--- 
९ अभिविधिकाष्ठायां सोदर्शनम्‌ | 
( वृवंकशित ) अभिविधि काष्ठा में आने पर उसकी संज्ञा है सोदर्शन ॥ 
नेसिसुद्दिर्य सर्यादाइभिविधिराभिम्ीहते । 
नाभावरस्थितिक्रान्ति याम्यां व्याप्तोति विश्वराद्‌ ॥७३।॥। 
बाधाविरहकाष्ठायां. चक्र. सोदर्शनं परस्‌ | 
अवसे प्सु वाव्यादोी. भतिरूपाणि चिन्तय ॥॥७४।॥॥ 
भूवन चक्र कीः ( अणु महान्‌, व्यष्टि समष्टि मे ) दो कलायें ( 357००६$ ). 
विशेषत: उहिष्ट हैं | प्रथम है नेमि ( ए॥ ० पर०0एश॥गशा( ) और डितीय है नाभि 
( ०पुंशा। 07 ढशपॉटा रण गर०फशालशा )॥ इन दोनों का सम्बन्ध घारक है अर ॥- 
नाभि अथवा केन्द्र को पकड़कर (उसमें स्थित होकर और उसको दक्ति में छनन्‍्दः से). 
जो यथायोग्य आयोजन करे, वह है अभिविधि । नाभि में स्थिति और नाभि छाक्ति. 





१२० द्वितीय अध्याय 'चई 


और छन्द में क्रान्ति के द्वारा ही विश्व के सब कुछ में आ-+-द्धत्ति की व्याप्ति ($00- , हे 


7०, ४97०४, 7760 ) का भरण करते हैं विश्वराट्‌ ( महाविष्ण )। बाहर आणवं- 


मण्डल, सौरमण्डल विश्वमण्डल एवं अध्यात्म में प्राणचित्त अहंकारादि व्यष्टि समष्टि 


का अपना-अपना मण्डल विशेष-विशेष अभिविधि ( रछाक्रांणाब] 8०९76 30 


एणिटा69४ 94०7 ) द्वारा निरूपित तथा विद्वत होता है। इतने पर भी अभि- .ज 
विधि को कहीं भी पूर्ण मर्यादा में प्रतिष्ठित नहीं देखता हैं । बाधा अथवा कंचुक सर्वत्र हु 
ही अपने मर्यादा संकर संकोचादि को घटित कराता रहता है। फलत: सब कुछ की 


आक्ृति कुण्ठित हो जाती है । उसकी वृत्तिसत्ता का धाम हो जाता है अवम्‌ । जो हह 


महाविष्णु का एकान्त अपगतकुण्ठ धाम है ( जहाँ कुंठा का अष्तित्व नहीं है ), यदि - 
उसे बैकुण्ठ कहा जाये, उस स्थिति में उस बैकुण्ठ की अभिविधिकाष्ठा को सूचित मई 
करने वाले की ;संज्ञा है सोदशंन । अभिविधि को सूचित करने वाले की संज्ञाहै 
सोदशन । अतः अभिविधि की एकान्तिका बाधाविरहरूप ( बाधारहित रूप ) जो | 


परिसीमा है, तही है सौदर्शन । 


जैसे ब्ृत्त अथवा चक्र के एक शुद्ध लक्षण एवं उसके सूत्र ( £पृण्था० ) है 
को अंकित किया । किन्तु वस्तुतः क्या वह ठीक है, सही है ? जिस धाम में वह शुद्ध आछ 
एवं असंकीर्ण रूपेण है अथवा रह सकता है, वह है सुदर्शन धाम ( २८३॥० ० 8- “है 


७0०9० व रिज्धाएंतो ) । 


ओंकार जप हो ,रहा है । विन्दु से नाद उदित होकर अ उ म रूपी कलां- ,है. 
वितान पूर्वक पुनः विन्दुलीन हो गया । अधंमान्रा की सेतु सन्धि के साथ यह आवृत्ति रु 
अष्टकला में कलिता है। सौदश्शंन के बिना यह शुद्ध, समर्थ तथा पूर्ण छन्द में एवं रह, 
आकृति में नहीं आ सकती । जप में 'ततोभूय:” प्रणाली द्वारा यह अभिविधि काष्ठा $: 


ही बाधाविरह काष्ठा है । 

प्रतीति के अवम स्तर प्रभृति में भी सुदशेन “परोवरीयान्‌” क्रम में अन्वेषण 
करना ही होगा । इससे पहले वाली दाताब्दी में किसी-किसी ने अविनश्वर ऐटम के 
उद्भव में ईयर ( 35 9८८६ 06 ) को एक प्रकार की सौदशती चक्राबृत्ति मान 


लिया था| जीव क्या है, अहं क्‍या है, जमप्छाज्म क्या है, इत्यादि में भी आवृत्ति की ' 
एक नियत आक्ृति ( शातणगंएट एथाा ) प्राप्त करना होगा । एकाक्षरी मन्त्र जप. 
में भी इसे प्राप्त करना होगा। मन्त्र-यन्त्र की विशेष आकृति के समान एक साधारण... । 
तथा मौलिक आक्ृति भी है। वह है, तभी समस्त साधन ही सौदशेन छन्द: प्रशासन .. 
में आना चाहते हैं। आने पर ही है बैकुण्ठ धाम । अतः अवहित होकर अवम के. . 


प्रतिरूपों की परीक्षा करो | उनके वैहप्य को हटाकर अनुरूप प्रतिरूपादि बनाना ही 


साधना है । जप में वेखरी से उठकर मध्यमा के माध्यम से पश्यन्ति एवं परा मे जाना. 


ही होगा ॥ 
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१० फोणस्य जिक्षत्त्वाउजिक्षत्वे ॥॥ 
कोण का जिक्ष एवं अजिक्ष प्रभृति दो रूप होता है ॥ 


जपे स्पाद बेखरी नेमिरव: स्थान्‌ मध्यमा ततः । 

मणिवज्ञो व्‌ पश्यत्ती यन्‍्नाम्तों विश्वमवितस्‌ । 

बाधिता: सर्वेबाधा: स्पुर्येथा साम्नायते परा॥छप। 

बाधाभिर्बाधितत्त्वे तु वृत्त कोणत्वमृुच्छसि । 

जिक्षाजिक्षत्वगमायाति मणिवज्ज॑ भिदेलिमम्‌ 9७६॥ 

जप के दृष्टान्त में नेमि आदि को दिखलाया गया है। जप की आद्वत्ति में 

( चक्र में ) वैखरी नेमि है। मध्यमा है धू: जो कि अरविस्तार का आधघान तंथा 
आश्रय है। इस घुर को घेरकर एक अभेद्य अन्तशचक्र ( प्रा प9788047]6 
ए४78 ) अवस्थित रहता है। इस रहस्यचक्र को मणिबज्ञ संज्ञा दी जाती है। वहि- 
इचक्र ( नेमि एवं उससे संलूूग्न अर समूह में ) जिन बाधाओं ( अभिघात-अपघात 
आदि ) द्वारा निरन्तर बाधित होता रहता है ( $पशृं०० 00० डतक्षा॥8 870 88- 
8865 ), उनका प्रतिषेध् करते हुये चक्रनाभि, धू: तथा अरसंस्थान को ल्थिर रखने 
का भार इस अन्तःदचक्र का ही है। यह अन्तरचक्र वाह्म उपमर्दादि एवं विष्नसमूह 
के दुर्भाद्य वत्मं का भेदन (#00 07 भा प्रध्पधभां26) करने वाला एक यन्त्र है । 
इस चक्र में भी मात्रादि भेद रहने के कारण इसकी एक ऐपी भी काष्टा होगी जहाँ 


'पर बाह्य बाधा समूहों की क्रिया निवारित एवं निरस्त हो जाती है। 


यही काष्ठा है मणिव॑ज्ञ । यहाँ तो साधारण चक्र की उपमा दी गयी है, 
इसका अनुसन्धान प्रत्येक भूमि में करो । अधिभूतादि अवमस्थलों में भी इसका अनु- 


संघान करो । जप में, ध्यान में साधारणत: वाहय्रेन्द्रिय, आवरणांदि संस्कार, आ्राणा- 


पान की विषमतृत्ति प्रभृति दृष्टप्रत्यय ( ३०७७) ७छथ०7०8 ) का वैरुप्पादि घटित _ 
कराते हैं। मर्यादा की हानि एवं अभिविधि की हानि घटित कराते हैं। जो फलित 
होना था, वह ठीक से फलित नहीं हो सका और उसकी फलन विधि भी कुंठित हो 
गयी ! ऐसा तो सर्वंदा होता रहता है ! उपाय ? मध्यमा रूपी धुर को पकड़ी । उस 
सेतु का आश्रय लो जो तुम्हें एक ध्रुव एवं निरापद और समर्थ साधिष्ठ स्थल पर्येन्त 
पहुँचा दे । वह स्वयं बहिः आघात द्वारा भेदनयोग्य नहीं है, अथच सर्वेबाधा भेदन में 
क्षमतावान्‌ है। अतः इसकी संज्ञा है वज्ञ। यह स्पशेमात्र को एक ( एभ८९- 
[0एा65झंणा ) (अर्थात्‌ 'म' ) सूर्धेन्य धाम में (ण ) छे जाने में समर्थ (इ ) 
है । अत: यह है म+ण$ इ८>मणि। 

यत्‌किचित्‌ दक्‍त्यादि के कारण जो अधम-अवम है, उसे उत्तप्त में उन्तीत 
तथा परम में पारीण कराने का सामथ्ये होने पर ही यहे 'मणि' है। इसी कारण मन्त्र 
के ही समान मणि को भी पातंजलू आदि में बोगसिद्धि का उपाय माना गया है। 


१२२ द द्वितीय अध्याय 


ग्रहतुष्टि-शान्ति में भी यही मणि । मणि बर्थात्‌ एकरग्रापॉबाबा 200 ए/क्ाइईथि/- 
गाछा 0 आाश2ए-० #रशालः थात प्रा: 0ए2]5. कतिपय में योगक्षेम ( 800- 
पं।8 ए .) मुख्यत: परिलक्षित होता है, कुछ में विशेषत: विच्छुरण का अस्तित्व है 
( जैसे 7२७040 ०४४८ पदार्थ )। सृष्टि अथवा उदय ओंकार में विच्छुरणी दृत्ति 
प्रधान रहती है । गायत्री जप में इसका सन्धान “भर्गो देवस्य” में करो ॥ :वरेण्यं में 
समुज्वल मणि होकर वह भर्ग के समीप स्थित हो जाती है। यहाँ उसकी संज्ञा है 
मणिपझ ( ऊँ मणिपे हुँ)। विलय ओंकार में संवरणी द्वक्ति ( योगक्षेम ) प्रधान 
है । इस वृत्ति का परिसीमा स्थल है विन्दु। अतः: मणि को गायत्री आदि जप में 
पह्म' तथा “वच्र' रूपद्दय में प्राप्त करना ही होगा । विन्दुलीनता में वज्ञ का निरति- 
शय साधिष्ठ रूप प्राप्त होता है । यहां 'स्व” ( अपनी सत्ता ) किसी भी अपर अथवा 
इतर के द्वारा वेध को प्राप्त नहीं हो सकता। पद्म में अन्य की अपेक्षा रहती है, अथच 
स्वमर्यादा परिसीमा की पूर्ण सम्भाव्यता है। वच्ञ्न में ( विन्दुस्थल में ) अन्यापेक्षा 
शन्‍न्य होने पर भी सामथ्यें परिसीमा ( पूर्णता ) है। 

वज्ञादि का प्रसंग आगे विवेचित होगा । यहाँ यह कहना है कि जो भादृत्ति 
चक्र का मणिवज्र है, वह है पश्यन्ति भूमि । चक्र के मणिवज्वस्थल को और भी 
अच्छी तरह से परख लो। यद्यपि विश्व के प्रत्येक पदार्थ की ( यहाँ तक कि अणु की 
भी ) सत्ताशक्ति और सम्बन्ध तो “आधार” में अपरिसीम है, तथापि वे संस्थान-अब- 
स्थान के कारण एक सीमा ( नेमि-मर्यादा ) को अंगीकार करते हैं। इसके फल- 
स्वरूप उनकी स्थिति, गति तथा आृत्ति की एक विद्येष आक्कति परिलक्षित होती 
है । यह विशेष आकृति ( पर्टिक्युछलर पैटर्न ) पुनः उनके हृद्देश अथवा केन्द्र में पदार्थ 
की सत्ताशक्ति की रक्षा पूर्ण चनीभाव ( ॥ पगरा050 (.णाल्शापक्वांगा ) से करती 


है । जसे एटम अथवा प्राणिकोष में उसका न्‍न्यक्लियस । यह उसकी सत्ताशक्ति का. 


अक्षय भण्डार, मूल छनन्‍्द: और सम्बन्ध का आकर है। इस मर्मकेन्द्र की वह वच्च 
के समान अभेद्य अथवा दुर्धेद्य रूप से रक्षा करती रहती है । इसका रक्षण ही उसका , 


अपना स्वधर्मंसंरक्षण है। उसकी जाति, उसका कुलूधमं, उसकी मर्यादा उसका 


आश्रय लेकर ही संरक्षित होती रहती है । शक्ति ब्रह्म का परम घनीभावज"७विन्दु । 
अन्त:करण अथवा बुद्धि का भी इसी प्रकार का मणिकोष्ठ है। वच्च्र का 
देवालय है । योग अथवा जप में प्रत्याहार के द्वारा विक्षेप समूह को ( $04/०778 
धातं 655४94778 ए्रणा९०7७ ) वज्ववर्त्म में रोककर “'ठेलकर” नव अन्तर्मानस के 
मणिप्रकोष्ठ में प्रवेश प्राप्त होता है। उपाय है संयम ( धारणा-ध्यान-समाधि ) । 
जपसीष्ठव तथा सामथ्य में भी यह लभ्य है। संयम की कृपा से अन्तश्चेतना के मणि- 
पूर द्वार का अपावरण होते ही पश्यन्ति में गति हो जाती है । यद्यंपि मध्यमा जप में . 
ह॒ज्जप ( प्र&क्षा(5$ ए9967 ) अनायास, स्व छन्द में प्राणछपी जापक द्वारा निरन्तर 
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चलता रहता है, तथापि पश्यन्ति स्थिति में अकूंठ चिज्ज्योति के अन्तगंत्‌ मन्त्र -मन्त्री 


पूर्ण मर्यादा एवं अबाधघ अभिविधि में उद्भासित होने लगता है। अतः मणिवच्त्र 


स्थल ही पश्यन्ति का स्थल है । 

यह स्मरण रखना आवश्यक है कि हमारा साधारण संकलपी विकलपी मन 
( पथ ) मध्यमा की अवरसन्धि में जाते ही 'तनु” हो जाता है । वह पुनः वरसन्धि 
में अणरूप धारण करता है। अण होते ही उप्से आविर्भत होता है महामानस 
( सुपरमाइनड ) एवं महद्‌ बुद्धि। इस महामानस एवं महद्‌ बुद्धि का संन्ध्येय तथा 
विज्ञेय है पश्यन्ति और परा । साधारण जप के विलयपवें में भी प्रथम: स्थूलवाक्‌ 
को, तदनन्तर स्थल संकल्वी मन को विदा करना पड़ता है। इन उभय के अणु को 
प्राण ले जाता है विन्दु में | सं अणुत्वों का पंयवसान स्थल है विन्दु । 

अच्छा ! जो निखिल का मर्मस्थल है; उसका संगठन कैसा है ? क्या एकरूप 


(होमोजेनस) है ? नहीं । यदि इसे हृद्देश कहें तब उसके मध्य में है हृदय और हृदय _ 


के मध्य में हे हुत्‌। ये सब लक्षण याद हैं न ? जैसे अ उ म में अ->हृदेश, उ “हृदय, 
म (कलानाद विन्दु के साथ)» हृत्‌ । अन्य प्रकार से कहने पर पदार्थ के मर्मेस्थल में है 
मणिवज्नर उसके मध्य में है नाभि (मणिपुर) । नाभि के मर्मस्थल में है मणिकरेन्द्र और 
उसके भो अन्तरतम स्थल में है मणिविन्दु । मणि क्‍यों कहा गया, इसे पुनः: स्मरण 
करो । इसी को लेकर ही समस्त की सत्ता शक्ति सम्बद्ध अवम से उठती हुई उत्तम में 
तदनन्तर पर में उन्नीत ( 79#77480०0 ) हो सकती है । श्री गुरु के ध्यान में मणि- 
पादका, देवी के ध्यान में रत्नपीठ, मणिमण्डप ही क्यों हैं, इसका विचार करो। 
_ मणि तथा कांचन से भन्‍्तज्योति की भूमिका ( ॥7 शाह वी]एांगशाणा ) की 
व्यञ्जना होती है । उस 'हिरण्प का पुनः चिन्तन करो । 

जिस नाभि का वर्णन किया है उसी में विश्व व्यष्टि के समस्त अर समर्पित 
है । इस नाभि को आदित्यरूपेण देखने पर उसी में विश्वसमष्टि का अर भी सम- 
पित हो जाता है। विशेषत: अर छन्दः एवं सम्बन्ध का निर्देश देता है। किन्तु 
शक्ति विशेषतः कहां आहित है ? मणिकेन्द्र में-मणिपूर के आश्यन्तरस्थ 
मणिसंश्रय में ! और इन सब की सत्ता कहा समर्पित है? मणिविन्द्‌ में। 


जब तक बहि: एवं अन्तः का प्रसंग चलता रहता है, तब वह यह कह 


सकता है कि “मैं एक साथ ही शुन्‍्य एवं पूर्ण हूँ ।”” ऐसे स्थल पर ही बाधा की 
समाप्ति होती है। सर्व बाधा जहाँ बाधित है, वही है परा (व्रिन्दुरूपिणीं)। यद्यपि 
यहाँ बाधा का अन्त है, तथापि इस शेष में भी कुछ 'लेश” रह जाता है। वह है 
अभिसम्पन्नता । ब्रह्म का 'काम' अर्थात्‌ 'मैं इस विन्दुरूपेण अभिसम्पन्त हुआ । इसी 
से है परम अथवा परमा। तब है “अभिनिष्पन्न' ! इसकी पर्यालोचना के अनन्तर 


पुन: कोण का वर्णन । 








् 
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कोण के लक्षण का पुन: प्राणिधान करो। विश्व में आकृति एवं आदबृत्ति 
( छन्‍्द: ) का कोण आवश्यक है । इनमें सुषम ( हारमोनिक ) आकृति तथा आवृत्ति 
के लिये कौणिक सम्बन्धों की भी सुषमता आवश्यक होती है। जैसे दो उमिकला। 
( जैसे गायत्रीजप में ) इनमें से एक के चूड़ाविन्दु तथा भूमि (8956 के ) के दो 
'प्रान्त विन्दुओं का योग करने पर तीन कोण प्राप्त हुवे । अब अपर उमिकला से 
भी इसी प्रकार प्राप्त तीन कोण क्‍या पहली उमिकला के तीनों कोणों के 
साथ सम किंवा सुषम अनुपात में हैं; अथवा नहीं हैं ! यदि हैं, तब दोनों ही 
उम्िकलायें सुषम हैं। दोनों के 'साईन” 'कोतताईन” इत्यादि रेशिओ ( ४70 ) 
का परीक्षण करके, गति के ऐगूंछर मोमेन्टम का आक्ररून करके यह 
सुषमता विचार किया जा सकता है। जैपे गायत्री जप में “भूरभूवः स्व: नादोगि 
अथवा कला जिस श्रकार से होती है, उसी प्रकार से “तत्‌ सवितुर्वेरेण्य॑ में नहीं 
होती । उर्मि की अयथा क्षीति ( 0प87स्‍8 ०प ) अथवा अवनति ( छण्रशाएटट 0 ) 
चटित होती हैं । वेरण्पं में एक मात्रा का हास हुआ, नाद कल्पित हुआ अथवा 
“झोंक” ( 7०ातए प्रभृति ) आदि से किसी विषम कोण की सृष्टि हुई । इस प्रकार 
से जप की दोनों उ्िकलाओं में सुषमता नहीं रह सकी | संगीत वर्गरह में इस द 
सम्बन्ध में अवहित रहना पड़ता है। तान, मीड़, गमकादि में सर ब्रलड्टरी को तो 
बेला” जाता है, परन्तु पुर्वोक्त कौणिक सम्बन्ध के कारण सुषबमभाव के अच्तर्गत 
रहते हुये ! जपव्याहरः में गान नहीं होता, उद्गान होता है। उत्न्‍ल्अव्यक्त 7त 
वांक्‌ और मध्यमा रूपी नित्य स्फोट से उदय को और सुषम कलावितान द्वारा उस 
अव्यक्त परा के प्रुनश्च विछ्यन-उदय को वैखरी परवव में वाचिक, मानसिक उपांशु रूप 
अवश्य जाता है तथापि उसका लक्ष्य --गन्तव्य है सेतुपार स्थित पदयन्ति । 
अतः कोण द्विविध है जिक्ष एवं अजिक्ष । इन दोनों की व्याप्ति को पूुर्वेक्ृत 
आलोचना के आधार पर समझना ही होगा । अर्थात्‌ कोण सरल है अथवा 
सम, मात्र इतना ही दृष्टिकोण नहीं बनाना होगा, प्रत्युत यह भी देखना होगा कि 
ण॒ अथवा कोणसंहति में समता और सुषमता है अथवा नहीं है। जो कोण 


से साधा 


दोनों की हे 0382: 
| अनुपातादि सम्बन्ध में और गछन्दोगत्व तथा बैरूप्य की सृष्टि करते हैं वे हैं जिक्ष । 


जड़ में, प्राण तथ 


 वाक्‌ में और चित्त में जिक्षासुर अपना डेरा जमा लेता है । 
छन्द में चलता है अथवा सरल-प्तम सुषम में चलना चाहता है, उसमें 


; जो कु स्वर 5 व क च् पं 
यह जिक्षासुर । मन के सहज स्वस्थ, स्वाभाविक भावों को “बहका- 


।र के विषय में बद्ध करता हुआ “आधि' की सृष्टि करने लगता है। 
जो अबाधित हैं, बाधाश्राप्त न होने के कारण स्वभावत: ऋणजु दें, बे कोण 
अही नहीं, बाधक बाधाओं के अतिरिक्त एक साधक बाधा भी है। यह 


-नहीं होते े । क्र हर | गन गे 
सरल को बंकिम बनाकर साथ ही साथ सुषम-सुन्दर भी करती है। ऐसा नें 


न 
# 





| 
| 
| 
। 
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होने पर उस पुरातन कवि की यह अपरूप निम्तर्गरचता ओर अपूुर्वे छन्‍्दोमयी 
रास्यमयी लीला ही संभावित नहीं होती ! तथापि बाधक बाघायें भी हैं। वे 
बाघायें सुषम उभिगुच्छ से कहती हैं कि “तुम एकत्रित होकर पास आओ, एक दूसरे 
को तोड़कर चूर चूर कर दो !” फलतः जो सत्ताशक्ति का मणिवच्ञ है, उसके अति- 
रिक्त सब कुछ भंगुर है, भग्न होता रहता है । ह 
उपाय ? वाक्‌ प्राणादि के साधन में मणिवचत्ञ को साध लछो। वह तोः 
है ही, उसे पुनः साधना कैस। ? वह तो है ही, परन्तु तुम्हारे व्यवहार व्याहरण 
_ व्यापार में वह तुमसे अजिक्ष कोण में नहीं है। वह जिक्ष कोण एवं दृत्ति में है । 
इसी कारण तुम्हारी गति सहजत: स्व छन्दतः अपने मणिपुर में नहीं है । 
अत: तुम्हारा यह कत्तंव्य है कि अपने काय-वाक्‌ तथा भ्राणमन को निष्ठा 
के साथ जपादि के द्वारा एक सुषमस्पन्द से घेरे रहना, ताकि वह तुम्हे पुर्वोक्त 
जिक्षासुर से मणिवज्च के समात अलूग हटाकर रक्‍्खे । असली” मणिवज्न् की प्राप्ति 
के द्वारा स्वयं को भी मणिवज्च के समान करो। सदृश हुये बिना “समान होना 
कठिन है । सवंदा स्वयं को एक ?70086९४ए७ छाए32९ णी धद्चाागां० पराछाबा।णाड$- 
द्वारा आवृत्त; रखने का यत्त करो / उन किरातवेशी शिव का स्मरण करो । किसी 
भी तीर के द्वारा उनको बेघा नहीं जा सकता । अभिमान मत करो । ऐसा अभिमान 
से नहीं हो सकता । श्रीग्रुर तथा इष्टनाम की शरण लेने तथा समपेण द्वारा ऐसा 
सुसिद्ध हो जाता है । 
इस युग की जो आसन्‍्न महती विनष्टि! है, (एटम; हाईड्रोजच बम्ब) उनसे 
रक्षा प्राप्त कर सकने का यही है एक मात्र उपाय [ एक दुर्में ५9700 ०७ 80790- 
5070, ४पए०९८200०, 5प70-99 ० जछ/200०॥ की सृष्टि करो व्यष्टि मे तथा 
गोष्ठी में । हि ः 
व्यापक, अब्यांपक रोगों के विष बीजाणु को भगाने के लिये सक्षम 'देहदुग” 
के गठन का तो सब कोई परामर्श देते हैं, किन्तु अन्तदुं्गं ? उत्पात पाकजनित जो 
. महोपसर्ग हैं, उनके शमन का उपाय क्या है ? क्‍या यह नहीं सुना कि एक महात्मा 
गभीर वन में आसनस्थ रहते थे । चतुदिक दावानल में सब भस्म हो गया परन्तु 
उनको वह दावानल स्पर्श भी नहीं कर सका तूफान की वृष्टि में सब विध्वस्त 
हो गया, परन्तु उनके अपने घेरे में कोई भी उपद्रव न हीं हुआ ! पद्मा नदी की 
बाढ़ में ग्राम नगर तो बह गया, परन्तु वह जलोत्यात उनके पुण्यमय आश्रम के 
चरणों को छुता हुआ, पद प्रश्न का स्पर्श करता हुआ, वापस लौंट गया ! जपादि 
साधना का उद्देश्य है अधिभूतादि क्षेत्रत्रथ में भी अपना एक निजस्व मण्डल निर्मित 
करना जो पूर्णठ: मणिवज्त न होने पर भी कम से कम उप्ती के जैता हो ! आजकल : 
_ 8#णाएपा। 90 आदि में जो नाशकारी रेडियेशन उपलब्ध हो रहा है उसके समर्थ 
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अतिषेध का उदभावन अपनी प्रयोगशाला में करना ही होगा । वह क्या है ? विचार 
तथा परीक्षण करके देखो ! यह स्वंदा स्मरण रखना होगा कि जिक्ष एवं जिक्ष मिल 
कर ही जुड़ते है। अजिक्ष एवं जिक्ष सहज ही नहीं | 
कर अजिक्ष एवं जिक्ष सहज ही नहीं जुटते । भुजंग (साप) मरने 
हे सीधा होता है | 
_. आगे के सूत्रह्यय में मर्यादाकाष्ठा का वर्णन किया जा रहा है। सोमाद्धेसूत्र 
में सर्यादासमता विवेचित हो चुकी है। “समता” --विप्तदृश विरूप विषम न होना । 
बतशाध्रं्व। तथा शांधा॥ा का अर्थ समता ही है। प्रण70०08००$ शब्द को 
हक तात्पय॑ में ग्रहण करने पर, यह भी “सम परिवार! में प्रयुक्त होता है । 
जैसे 'छ्ी एवं ऐ ध्वनि । दोनों में ही 'इ” ध्वनि है तथापि विषम हैं | अतः दोनों में ही 
सोमाद्धे ( चन्द्र विन्दु ) छगाओ । समता होने पर प्ल0॥008008 6077053. । ऐसी 
स्थिति हुये बिना अनेकाक्षरी मन्त्र का गठन नहीं हो सकता | काष्ठा ही सीमा 
अथवा पूर्णता का संवाद देती है । अभिविधि तथा मर्यादा विचार से काष्ठा द्विविध 
है । अब मर्यादा काष्ठा की सूंचना.दी जाती है :--- 
११. मर्यादाकाष्ठायां पुर्णकला पौर्णमासी ।॥। 
( समता में सोमाद्ध कला । इसका स्मरण करते हुये कहा जा रहा है ) 
मर्यादाकाष्ठा में कला पूर्णता प्राप्त करती है। उसकी संज्ञा हो जाती है पौर्णमासी ॥ 
पहले गायत्री प्रभृति के विचार से पूणिमा अमावस्या, अष्टमी इत्यादि... 
(तिथियों का विचार किया गया । किसी मन्त्राकृति को दिन, पक्ष, मास; संवत्सरादि 
भिन्न-भिन्न, अक्षय अन्योन्यापेक्ष दृष्टि परिमाप से देखा जाता है । यही होता भी है । 
प्रत्येक. जप में उदय एवं विछूय रूपी पक्षद्वव की स्थिति उपलब्ध होती है । 
साथ ही - प्रत्येक जप को अभिविधिप्रधान और मर्यादाप्रधान भाव से देखा और 
दिखलाया भी जाता है। यह स्मरण रखना कि यद्यपि अभिविधि नेमि के ( मर्यादा 
के ) द्वारा अरविस्तार करती है, तथापि वह नाभिमुख्य है। मर्यादा अर के द्वारा. 
नाभि में .विधुत एवं संयुक्त अवश्य है, फिर भी वह नेमिमुख्य किवा सीमामुड्य 
है | यहां जप को उसकी समस्त कलाओं की पूर्णता में दिखलाना एक स्थिति है .। 
दूसरी स्थिति है उसकी नाभि में ( विन्दुस्थल में ) ु डवय में, वितान में विलय में 
संश्रित रूप से दिखालाना। यद्यपि दोनों आक्ृतियों में ४ भेद नहीं है, तब भी दृष्टि 
' जद है । एक है उन्‍्मीलन दृष्टि अर्थात्‌ समरुत कछाओं को पूर्ण देखूंगा । दूसरी है 
त्‌ यह देखना कि समस्त कलायें बिन्दु से ही उदित होकर पुनः 


निर्मीलन दुष्टि 
उसी में .मिल जाती हैं । प्रथम है सब की पर सीमा देखना, द्वितीय है निष्कल की 


सस्‍्वगरिमा की भेत्यन ! 
. इस सूत्र में साकल्य परिसीमा पौणंमासी विवेचित हो रही है। अच्छा ! 


चन्द्र में १५ कलायें हैं? पन्द्रह ही चहीं, एक नित्या कला.भी है। अर्थात्‌ १६ | श्रति 
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कहती हैँ 'घोडशकल: पुरुष:ः । क्‍या यह सोलह सब कुछ में हैं ? जैतते ओंकर में । 
पहले ओंकार की अष्टकला का वर्णन हो चुका है जैसे विन्दु, उदयसेतु, उदितनाद, 
मं, विंलयनाद, विलयप्तेतु॥ कला 5०>2॥986$ ० पिलांणा, बिन्दु तत्वत:ः 
कुछ हां, तुम्हारी भावना एवं चर्या ( व्यवहारतः ) में उसका कहाँ अव- 
मध्यमा में अथवा परा में ? हृदय में अथवा मूल में ? जैसे मध्यमा का 
अछुर! बताकर एक आवत्ते में वैखरी जप होता है, उसी प्रकार अन्य बावत्त॑ में है 
वह्यन्ति जप । जपध्यान के जिक्षकोणों को अजिक्ष बना लेने पर आवच्त परिवरत्तित 
हो जाता है । विशेषत: पश्यन्ति है सुषम की भूमि । परा है सम की भूमि | जो 
घ्र&॥7077 है, वह प्रण028०7००05$ होने लगता है। यहाँ विन्दु का तत्वत: अव- 
स्थान परा में अवश्य है, तब भी कार्यतः वेखरी जप में मध्यमा भी विन्दु में आ 
जाती है । अतः जप के इस द्विविध अवस्थान विचार से ओंकार की अष्टकल्य ८ )८ 
६ कला हो जाती है । 
यह षोडशकलत्व अन्य-अन्य दृष्टि से भी भश्राप्त होता है। जैसे गायत्री जप । 
बिन्दु से लेकर उदय-विलय के दो सेतु और उदय विलय के दो ओंकार तथा गायत्री 
के चतुःपाद 55 अष्टकला । अब देखो कि प्रत्येक सतु की दो सन्धियाँ हैं। अत: दो 
सेतुओं की सन्धियाँ भी चार हो जाती हैं। अब उदय-विलय के दोनों ओंकार तथा 
गायत्री के चतुःपाद, इन छ को उमि आकृति में ग्रहण करने पर [प्रत्येक के चुड़ा- 
विन्दु तथा सानुविन्दु को समझना एवं ग्रहण करना ही होगा । अतः ६२६ २००१२। 
इस १२ की दोनों सेतुओं की ४ सन्धि से जोड़ो -०-१६। अब ऊँ नमः शिवाय में 
देखो | यह मन्त्र षडक्षर है। किन्तु जप व्याहरण में प्रणव तथा अन्य दो पाद है । 
श्रत्येक को पंचकला में व्याह्ृत करना समीचीन प्रतीत होता है | पंचकला का तात्प- 
यार्थें केवल पंचमात्रा से नहीं है। जैसे ओंकार में अ-उ-म रूपी कलान्नय के अतिरिक्त 
नाद-विन्दु अवश्य ही रहते हैं, उसी प्रकार (नमः पाद में “न, म तथा विसगें! के 
अतिरिक्त नाद-विन्दु का रहना भी उचित है। ऐसा ही 'शिवाय' वाद में समझना 
चाहिये । अब ऊँ कार के अ+उन-म्कनाद+विन्दु ५५ तमः के न$म--: + 
नाद # विन्दु "५; शिवाय न-नाद +॑- विन्दु ०५०० १५ इन १५ के अतिरिक्त एक 
अमा अथवा नित्यकलछा भी रहती है, जो जप में मूल अथवा परविन्दु है । मन्त्र के 
इस त्रिपाद व्याहरण में जो तीन बिन्दु हैं, वे तीनों योगिक अथवा अपर विन्दु के 
रूप में प्राप्त होते हैं। वेखरी वाक्‌ मध्यमा के अव्यक्त स्फोट का स्पर्श होते ही लूय 
को प्राप्त हो जाती है। किन्तु मूल में और भी गंभीर में, पराव्यक्त का संश्रय प्राप्त 
करने का यत्न करना होगा | प्रयास-यत्न का अवसान होता है प्रपत्ति समपंण में, 
यह स्मरण ? अन्यथा अपने मन के संकल्प ही मूल संश्रय के मार्ग में अन्तराय रूप 
उपस्थित होने लगते हैं। अब कारिका का चिन्तव करो -- 


२००१ 











१२८ 
द्वितीय | 


अमेत्यभिविधे: काष्ठा क्वापि याहि न बाध्यते । 
अदर्शनं परागृदृष्ट्या सम्यगरदृष्ट्या सुदर्शनस्‌ ॥॥७७।॥। 
मर्यादायासतु या काष्ठा तया नेमि: प्रपुर्यते । 
सकलाकृतिपुर्णट्व॑ राफेति र्तो: समझजसः ॥॥७८।॥। 
रस अभिविधि ( अर अथवा सूत्रयोजना पु्वेक ) मर्यादानियंत्रण करने पर भो 
रे हिल मूल्सम्बन्धावच्छिन्त्र इत्तिता में मुखत; व्यवस्थित रहती है ( पााश० 
आकर 7९७५ ) । अब देखो कि धर्म की परिसीमा कहाँ है ? प्राणी का एक बीज 
है” ज कहता है “इस प्राणी के विकास-परिणति की जो अभिविधि है, वह मुझमें 
ॉजिलआ- यह अवस्थिति पारिपाश्विक परिस्थिति” के सम्बन्ध से उदासीन किवा 
वन नहीं है। एक वृत्त अथवा त्रिभुज । यद्यपि इनका अपना-अपना धर्म तडूह 
बज ( आईडीयली ) बाह्य परिस्थिति से निरपेक्ष सा प्रतीत होता है, किन्तु देश 
सम्बन्धाधार में उस प्रकार से नहीं है। किसी त्रिभुज की दो बाहुओं की 
समष्टि तृतीय बाहु से बड़ी है, अथवा तीनों कोणों की समष्टि दो समकोण है--यह 
धर्म यद्यपि युक्लीडिय्रन ज्यामितिक आधार के लिये ठीक है, किन्‍्तु अन्य आवा: 
के लिये ? 
यह प्रइन भी उपस्थित होता है--अच्छा, क्या ऐसा कोई अवस्थान (संस्था) 
है, जहाँ सत्ताशक्ति अपनी समस्त अभिविधि ( छन्‍्दः तथा समसूत्र ) की अपने में 
लाकर पर्याप्त हो गयी है ? यहाँ 'स्वगत' कह सकते हैं “मैं स्वतंत्र ? परिस्थिति को 
“छांट” कर फंकना नहीं है, भ्रत्युत्‌ परिस्थिति को इस तरह से आत्मस्थ करते हुये 
इस प्रकार की स्वगत--स्वतंत्र काष्ठा संभावित हो सकेगी। श्रुति भी बह्म की 
संकल्प शक्ति की उपमा देती हैं “यथोण॑नाभिः सृजते ग़ह्मयते च । 
जहाँ देंशकालादि से संम्बन्धित निखिल परिस्थिति अवस्थान मेंन हो कर भी 
पूर्ण है, जहाँ रहना और न रहना रूपी दोनों विरुद्धभाव एकत्र हैं, वह अभिविधि 
काष्ठा है 'अमा' ( यह अमावस्या तिथि नहीं है )। पराकाष्ठा रूपेण यह है विन्दु 
( शून्य-पुर्ण )। यह अमा कहीं भी बाधित नहीं होती, स्वाधिकार में रहती है । 
स्वधा तथा स्वतंत्र कहने पर भी यहीं सुचित होता है। अमा है £अश्न ज्ञातमलक्षणं' 
की संस्था । अथच, इसी आधार में ही विश्व-संकल्पसृष्टि सर्वेताकल्यसम्भव हो जाती 
है। अमा है महाकाल-महाकाली की सामरस्यावस्था । अकमा में इस समस्या की 
व्यत्जना भी है । जब सम अवम-विषम आदि में आता है, तभी सृष्टि संमव हो 
जाती है। मात्र 'केवल” के अतिरिक्त समस्त कला अस्तमित रहने पर हैं कष्णा 
चतुर्दशी । सो5हं अथवा शिवो७हं। “अमा” कला ,अस्तमित है, इसका क्‍या 
तात्पय॑ हैं ? ु हा 
पराग्‌ दृष्टि एवं सम्यक्‌ दृष्टि । बाहर की ओर, अथवा किसी से बाह्य की 
ओर जो दुष्टि है, उसे पराक्‌ कहते हैं ॥ . ऐसी पराक्‌ दृष्टि से देखने पर अमा में है . 











नि 


जवसूत्रम । . १२९ 


सकल! अदेशत । का त उस सम्यक्‌ निविष्ट होने परं (धारणा ध्यान आदि द्वारा) 
कमा में है 'लकछ अत । किन्‍्तु उसमें सम- क्‌ निविष्ट होने पर ( धारणा ध्यान 
आदि दरों 0 कक होता है 'सोदर्शन! । & (०70980०६ .0077०७४९०, 0]]7655, 
जैसे अन्धकीर में पक इत्त है। उप्का कुछ भी परिलक्षित नहीं होता। प्रकाश 
प्रक्षेपण करो-सब हे दृष्टिगोचर हो रहा है। प्रज्ञा का आलोक भ्रक्षिप्त करने पर 
क्रेवल थैंते की नजस्व धर्म सम्बन्ध ही नहों, प्रत्युत उसी में समस्त भवव-विश्व 
देखा जा सकैगा व | 
यहाँ पर यह अमा प्रसंग अभिविधि के कारण वर्णित हुआ है । अब मर्यादा 

के उरद्येश्य से देखो । जिस अवस्थान में नेमि अपनी परिपृ्णता को प्राप्त हो जाती है 
वह है मर्यादाकाष्ठा । समस्त आक्ृतियों का पूर्णत्व ( कम्प्लीटेड फुलनेस आफ ह 
पैटर्न ) यही है । इसे राका अथवा पौणंमासी कहते हैं । इस अवस्थान में चन्द्रमा 
(ग्तीः) समंजस झप रहता है। गायत्रो प्रभृति किसी भी जप में यह ग्नो: समज्जप्त 

अथवा नहीं यहे देख लो । उदय सेतु से लेकर विलय सेत्‌ पर्यन्त समग्र नाद परि- 
क्रमा ( सुषम कला वितान पूर्वक ) सम्पकतः समंजस ( एशा6ढाप वा परञाल बात 
ए०7ए ) ही रहा है अथवा नहों ? परा में विन्दु ही अपा है। जो जप की परि- 
क्रमा का जी लेख हैं, उसमें कहीं भी जिक्षता-विषमता होंने पर वह्‌ उसे अप्तमञजस 
कर देती है । अतः जप की गति इस स्थिति में मर्यादा परिसीभा में नहीं ,हो सकती । 
अगले सूत्र में पौणमासी का वर्णत अन्य प्रकार से निरूपित किया जा रहा :-- 


१२. व्यस्तकलासमासात्तत्र ॥ 

( सवेत्र ) पौ्णमासी इस प्रकार की एक संस्था है जिसमें व्यस्त कला समृह 
का समास होता । यहाँ व्यास का तात्पय है गणित का कॉशिशा६व०0, समास 
अर्थात्‌ उससे सम्बन्धित गरगराध्शााांणा । । 


यं॑ समपेक्ष्य कस्यापि परिणाम: प्रवत्तते । 
तमपेक्ष्य द्विंतीयस्य व्यास: स्पाद्‌ वृत्तितान्वय: ।,७९॥ 
अनया व्यस्ततापन्नकलानां या समत्यता। 
तस्या या सीमविश्रान्ति: पोर्ण घासो मता हि सा॥।८०॥। 


पा ह 


जैसे 'क' तथा 'ख' दो पदार्थ हैं। “क' में गत्यादिरूपी परिणाम हो रहा 

हैं ।॥ ऐसा परिणाम नियत ( 0०7रशंभा: ) अथवा अनियत हो सकता है। ( अनियत 

०० ५६7४४06 ) । अनियत स्थल पर यह प्रइन सूचित होता है कि गति का परिव-_ 

त्तेत ( ३००७७४०(४०7 ) हो रहा है, तथापि उस परिवत्तंन धारा में कौन सा सृक्ष्म 

अन्वय निहित हैं, अथवा निहित नहीं है ? निहित रहने पर उस प्रकार के परिवत्तंन- 

को ( गत्यादि को ) एक अन्वय सूत्र में छाया जा सकेगा । उप्रका व्यास रहेगा (जैसे 
| ९. ु 





च३० द द्वितीय अध्याय -. 


बृत्त में उसका व्यास होता है। वह परिधिविन्दु की गति का केन्द्र से सम्यक्‌ अन्वय 
रखता है। ) 

यहाँ पर व्यास तथा ध्यस्त दाब्द पारिभाषिक ही है । “वि” विशेषण, “आस' 
( रहना ) अथवा अस ( होना ) । गति रूप अथे भी है ( अस्यति )। “विशेषण' 
अर्थात्‌ किसका विशेष ? अर्थात्‌ 'क' की वृत्ति का अन्य कुछ रूप (ख) की अपेक्षा में 
हो रहा है। 'ख” स्वयं स्थिर है, अथवा स्वयं भी चल रहा है । जेसे ख «समय 
(7), क > देश (5) | इस स्थिति में किसी सचल बिन्दु के सन्दर्भ में प्रश्न उत्यित 
होता है कि इस विन्दु के 'गतिवेग का ठीक 'मान” कया है । वेग तो ब्मनियत है, 
तथापि इस अनियत गति को किस सूक्ष्मान्वय में लाकर यह कहा जा सकता है कि 
यही इसका एक सम्यक, सही गतिमान है! । व्यास समाधान ( डिफरेन्शियेशन ) में 
ऐसा सम्भव है । 


केवल गति ही क्‍यों, किसी भी अनियत परिणति के सम्बन्ध में भी समा- 
न्यत: 'सही मान” को प्राप्त करने की चेंष्टा हो सकती है। दृत्ति अथवा परिणाम 
का साधारण नाम यदि “कला! है, तब उस कला फे सम्बन्ध में “व्यास” अथवा “व्यस्त- 
कला' कहने से क्या अर्थ ध्वनित होता है, इसे समझ लो । व्यस्त «> डिफरेन्शियेटेड 
( गणित में डिफरेन्शियल को इफीसियेन्ट लक्षण में समझ लो | ) अनुपात विशेष 
को सूक्ष्मातिसुक्ष्म में ले जाकर इसे प्राप्त करना होगा । किसी बृत्तिपरिणाम की अभि- 
-विधि इस प्रकार की व्यस्त कला के विकलन ( समाघान ) में प्राप्त होती है । 


यदि इस विकलन अथवा समाधान को आंशिक अथवा प्रायिक ( पाशियरू 
एण्ड एप्राक्सिमेट ) रूप से प्राप्त न करके पूर्ण तथा निव्यूढ़ रूपेग प्राप्त किया जाये, 
तब इस कलासम्बन्ध में प्राप्त होती है अभिविधि काष्ठा । परा अथवा विन्दु पर्यन्त 
किसी विकलरून को लाये बिता यह नहीं मिलती । और व्यस्तकरा को समस्यता 


अथवा समास (६ इन्टिग्रेशन ) में जिसके द्वारा पाया जाता है, वह है मर्यादा ! इस 


समास के पूर्ण एवं निव्यढ़भाव में प्रतिष्ठित होने पर, वही है मर्यादाकाष्ठा (पोणं- 
मासी) । 

गणित व्यवहार से सम्बन्धित तथ्यों को केवल संक्षेपत: और सामानन्‍्यता कहा 
गया है। किसी भी द्त्तिपरिणाम की अभिविधि को सम्यक्रतः समझने के लिए पूर्वोक्त 
लक्षणों के अनुसार उसके यथाथथ व्यस्तककामान को जानना ही होगा । जो अनुपात 
परिणाम परम्परा का है उसकी उपलब्धि सूक्ष्मातिसूक्ष्म रूप से हुये त्रिना यह संभा- 
वित नहीं हो सकता ( व्यस्तकलामान को जान सकता संभावित नहीं हो सकता । ) 
अनियत प्रवाह में, सूक्ष्म में, जाने पर ही किसी नियत की प्राप्ति हो सकेगी । जैपे 
दो उमिकला | यह वाह्यतः प्राप्त नहीं है । दोनों की सूक्ष्म व्यस्तकला ही उनके अन्वयी 
अनुपात में मिलती है । स्थुलू मे तो वह व्यतिरेकी ही है | 

















जपसूत्रम्‌ . १३१ 
मर्यादा के सम्बन्ध में भी यही तथ्य है। किसी पेरिणोर्म के संमॉर्स में कोई 
भी समञऊजस छन्‍्द अथवा आकृति का प्राकट्य नहीं हुआ । पूर्ण काष्ठा पर्यन्त चलो । 


असमंजस ही समंजस हो जाता है। यहाँ यह कहना निष्प्रयोज्य है कि जपादि में 
इस प्रकार के गणितिक व्यास-समाप्त का विचार कभी भी अप्रासंभिक नहीं है । 


गायत्री किवा किसी भी जप में विन्दु से नाद उदित होकर सुषम कलावितान 


पूतवेक पुन:इच विन्दु में विलीन हो जाता है। यह बारंबार कहा जा.चुका है कि यह 
साधारण आक्ृति है। अब विन्दु के उदय-विलूय दोनों में ही अधेमात्रा ही सेतुरूपा 
हैं। अव्यक्त से व्यक्त तथा व्यक्त से अव्यक्त का जो सेतु है, वह है सूक्ष्मातिसूक्ष्म | यह 
है तथापि किसी स्वल्प ससीम परिमाप ( गिए66 ४70 7685877९6 ) में नहीं भा 
सकता । यह है ॥)गीए्री०आ॥7॥8]. इसका आश्रय लेकर जो कृत्ति परिणाम ( 0800- 


जांग्रड 0 #घरप्र०४०7ं7ष ) है, वह है अध॑प्रात्रा की साक्षात्‌ संभवा कला अर्थात्‌ पूर्वा- . 


लोचित व्यस्त कला । यहाँ सुक्ष्म गणित भी संभव है । डिफरेशियल कोईफो सियेन्ट 
भी “आर्धा' के ही गर्भ से संभूत होता है । जप में विन्दु से नाद प्रणरूपेण उदित होता 
है, अथच संकल्पी मन तथा वैखरी वाकू का उदय अभी भी नहीं हो सकता । 
'विलयावस्था में बैखरी वाक एवं संकल्प, दोनों ही 'पतित' होते हैं, अथच-जभी भी 
प्राण की स्थिति विन्दु विश्वान्त नहीं है। यह दोनों सुक्ष्म व्यक्ताव्यक्त व्यस्तकला ही 
समग्र जपधारा का अथवा परिक्र मा की मूल अभिविधि का निर्देश करते हैं। इन दोनों 
के अतिरिक्त जपकल्य समूह ( 85040 ० (४॥6 णि०्पं० ) अपनी पादमात्रा की 
सम्यक मर्यादा की प्राप्ति नहीं कर सकते और समात्त में (7 ए87200०॥ ) 
वे अमा एवं पणिमा रूपी किसी भी काष्ठा में उपनीत नहीं होते। सम्बक्‌ 
भान की प्राप्ति के अभाव में 'मर्यादा' नहीं होती । सम्पक्‌ मान की उपलब्धि होती 


है इसी भ्र्द्धा के सेतु में । विन्दु में समास की शून्य एवं पूर्ण काष्ठायें स्थित हैं । अर्दा 


का सेतु काष्ठा को धन एवं ऋण रूप में भी प्रदर्शित करता है । 


किसी भी वृत्तिपरिणाम की तीन मूल अभिविधि बर्द्धा के इसी सेतु में ही 
-सुत्रित होती है। यह इस प्रकार है :-- 
प्रथम ->परिणाम की जो ऋषध्यमानता (&०००८०४०॥) है, उसका पूर्वोक्त 
सुक्ष्मातिसूक्ष्म अनुपात । यह अनुपात उपलब्ध हुये बिता बिन्दु से प्राण का उदय वहीं 
होता। और उसमें 'शायित” भी नहीं होता । छन्‍्दोग प्रव्धत्ति तथा निव्ृत्ति के मुलल 
में यही सूक्ष्मानुपातित्व बीज स्थित रहता है। द 
द्वितीय --यह सेतुस्थल ही अनुपात का प्रतियोगी अथवा सम्बन्धी किया कुछ 


( 9-४ ) होगा । जैसे जप में विन्दु से प्राण उदित हो#ऋर मानों कहता है “यह तो मैं 
चल रहा हैँ । यहाँ कौन हमारी छन्दोग प्रवृत्ति में सहग सम्बन्धी होगा ?” नाद 
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कहता है “वह मैं हूँ ।? मन कहता है “यहाँ मैं भी संकल्प तथा भावना आदि के 
रूप में विद्यमान हूँ ।” कला कहती है “यहाँ मैं भी अक्षर, पद आदि रूप से विरा- 
_जित हूँ ।” प्राण तथास्तु कहकर इनके “साहित्य” को स्वीकार कर छेता है। 


तृतीय--इन सभी की पादमात्रा, भाव अनुभाव, उदय-विलय काष्ठा के 
व्यास समीकरण और समास समीकरण छन्‍्द अथवा सूत्र इस स्थिति में ठीक ही 
रहेंगे । जप में विलय के समय क्रम भी वाम में अथवा विलोम में रहेगा । 

बृत्तिपरिणाम तीन प्रकार का होता है, ऋजु-सुषम तथा विषम । यद्यपि अंश 
कला के दृष्टिकोण से ( ॥7 &6९877०75 07 90795 ) विषम परिणाम भी 'ऋणजु- 
सुषम की ही समष्टि है, तथापि उसमें समाप्त समता तथा सामंजस्य (मर्यादाकाष्ठा) 
नहीं है । अतएव वत्तंमान सूत्र में समंजसता हेतु कछा के व्यास एवं समास का निर्देश 
दिया गया है संगीत के दृष्टान्त द्वारा ( टुकड़ा-टुकड़ा सुर, समग्र तान-मान-लय ) 
इसे समझो । इसके अनन्तर कारिका के द्वितीय इलोक को समझो । 8४0 78- 
ए2709-2777०द/ा78/० समाधान की स्थिति में तो इन्हें मर्यादाकाष्ठा नहीं कहा 
जा सकेगा । 

१३. व्याससमासयोरलभ्यास:5पि ॥। 

( प्व॑लक्षित ) व्यास समास के अभ्यास को भी मानना होगा ॥ * 


जपलक्षण में जो अभ्यारोह है, वह अभ्यास के बिना साधित नहीं होता । 
 व्यास-समास को उसकी अपनी मर्यादा-काष्ठा में ले जाने के लिये वह पुनः पुनः 
घारावाहिक रूप से, निरन्तर होना आवश्यक है। ए०एापरंए ॑ ब्छुणांव्थांणा , 
आवश्यक है । केवल जप में ही नहीं, सर्वेकर्म में यह आवश्यक है । । 

व्याससमासयोत त्ति: पोन:पुन्पेगभ. उन्‍्दसा । 

यत्र चावत्तंते तत्राभ्यास: स्थादानुपूविक :॥८१॥॥ 

पूर्व. बुगे यथापूर्वमित्यादिष॒ श्रुतच्यत्‌ । 

अनभ्यासो5पि सन्धेय: सर्वाभ्यासे विपश्चिता ॥८२॥। 


पूर्वेकथित व्यास-समास की वृत्ति पुन:-पुन: छन्‍्दः के सहयोग से चलते रहने 
पर ऐसी आदृत्ति को आनुपूविक अभ्यास कहते हैं। किसी वृत्तिपरिणाम के विभाग 
को सूक्ष्म काष्ठा में ग्रहण किया । इस सूक्ष्म परिणामगत अनुपात को प्राप्त किया । 
इसमें इस परिणाम का सम्यक्‌ ऋच्छतिक्रम उपलब्ध होता है। इसे उक्त परिणाम 
सम्पर्क में व्यास” कहा जाता है। समास के परिणाम के समग्रमाव में, आकृति में, 
उसकी मर्यादाकाष्ठा को प्राप्त करना होगा । क्‍ 

ये दोनों आदर्शलक्षण हैं। कार्यत: जपांदि समस्त क्रिया में बॉरम्बार 
छनन्‍ः की सहायता द्वारा आवृत्ति (अभिविधि तथा मर्यादा के सम्बन्ध में 
वृत्ति ) करके तभी इस आदशें की अनुद्त्ति करना होगा। इस प्रकार की अनुद्त्ति 
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ही अभ्यासयोग है। योग में अभ्यास है आनुपूविक। यहाँ पूर्व का अर्थ है 


निर्धारित आदशै--706 शत ० डंज्षात॑भ्ात ४५ थांत 00ण्ञा. व्यष्टि अथवा 
समष्टि में जहाँ भी कोई संहत्‌ प्रयास चलता है, वहीं पर यह ( पूर्वे ) परिकल्पना 
पृवेंक होता है। उस स्थल पर वह परिकल्पना ही उसका पूर्व” है। इस पूर्व में 
कालक्रम की सत्ता नहीं भी रह सकती | ४ 0ट0०0%] 976०णा००ए७ँणा अथवा 
एथ्यां5० ही पूर्व है। वेद के (ूवव युगे धथापूर्वमकल्पयत्‌” इत्यादि सूत्रों का 
प्रणिधान करो । अतः आनुपूर्विक का अर्थ है पूर्वी! के साथ जिसमें अन्वय तथा आनु- 
गत्य रहता है। श्री गुरु दीक्षादान के समय इस भ्रकार के अभ्यास की आनुपुर्तिकता 
का बोध करा देते हैं । दीक्षा के बिना जपादि की आद्ृत्ति पुन-पुन- एवं 'छन्दसा' 
करने की चेष्ठा करने पर वह जप आनुपुविक अभ्यातरूप नहीं होता । दीक्षा से क्या. 
होता है ? 'पूवे” सम्बन्ध में जो 'पराक्‌' रूप तुम हो, तुम्हे उस सम्बन्ध में ( दीक्षा ) 
प्रयक कर देती है। तुम्हारी क्रिया की व्यास-समासकाष्ठा से सम्बन्धित जो 
ऋतच्छन्द है; उसका तुम्हे दीक्षा से ही बोध हो सकता है। दीक्षा तुमसे कहती *“है 
“तुम आनुपूविक हो जाओ । सद्भच्छध्वं सम्वदध्वं समाना व आक़रुतय: । |; 
किन्तु प्रश्न उत्यित होता है. “यह आनुपूविक अभ्यास क्‍यों ?” यह है अन- 

भ्यासभूमि में आरूढ़ तथा प्रतिष्ठित होने के लिये। 'यद्गत्वा न निवत्तेन्ते। नसे _ 
पुनरावत्तंते” । जप में बारम्बार बिन्दुशयान किप्त लिये होता है ? इसे विपश्चित॒गण 


ही जानते हैं । 


१४. आवृत्तावभ्यासाच्चन्द्रमा: ॥। क्‍ 
( अभिविधि एवं मर्यादा, इन दोनों की काष्ठाभिमुखता से ) आदइत्ति में 


( पूर्वोक्त आनुपूविक ) अभ्यास होने पर उसकी ( असूभागान्त ) चन्दमा: संज्ञा होती 
है ॥ चन्द्रकला की हासबद्धि युक्त काष्ठाह्य का स्मरण रखते हुये इस अभ्यास का 
उपलक्षण किया गया है। ( गणित व्यवहार में जो 0070076०0 क्रीविक्षाए।णा 


; थात ग्राप्र्ा॥00॥ है, वही चन्द्रमा: उपलक्षण है ) | 


सकलो5सकलश्चापि द्विविधो वृत्तितान्वय: । 
व्याससमात्तायो येंत्राभ्यास: स्थादानुप्‌विक: । 
तत्र चान्द्रसस॑ तत्त्व सर्वेसंस्थासु भावय ॥८ ३२॥ 
वृत्तिता अर्थात्‌ इत्ति मत्ता, बृत्तिमान होना । किसी एक प्रकार की वृत्ति 
नहीं, वत्ति जाति । उसमें अन्वय, सत्ता-शक्ति-सम्बन्ध-आकृति सामान्यतः कितनी 
है, इसका सन्धान करो । जैसे किसी एक विशेष मन्त्र के द्वारा कोई विशेष जप 
चल रहा है । यही है जपवृत्ति विशेष । किन्तु जपबुत्ति को इस भ्रकार सेन देखकर 
जाति अथवा सामान्यभाव से भी देखा जाता है। इसे जपविज्ञान में भी देखना 
होगा 3४ 8 8०/०7० णिा०णा। इस प्रकार से उसका विचार करना होगा 
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कि जप में वाके प्रभृति की सत्ता आदि का अन्वय एंवं अनुवृत्ति किस प्रकार से हो 
रही है। जैसे आक्ृति में, स्थल जप में, उसका समग्र लेख क्या वंखरी में ही है'॥ 
यदि मध्यमा के आधार में है, तब कहाँ किस प्रकार से है ? क्या जप का समस्त अंग 
ही 'कला! (अ उ सम ) है, अथवा उसमें नाद-विन्दु का समावेश भी है ? इन प्रइनों 
का कोई वत्ति विशेष सम्बन्ध ही नहीं है, ये सामान्य के प्रदन हैं । ० 
कला को विशेष रूप से ग्रहण करते हुये यह इंत्तिसामान्यगत लक्षण द्विविध् 
है, यथा सकल एवं असकलरू । सकल में कला को अंश-पाद आदि में उपलब्ध कियाँ 
जाता है तथा विवेचित किया जाता है। (॥7 857००४७, रिध779]5) । असकल में, 
ऐसा नहीं है । वहाँ है समभ्र तथा अखण्डभाव | प्रथम है विइलेषणी दृष्टि ( 4॥ 
५४०, कॉथिशा79]), और द्वितीय को सामग्री दृष्टि ( ॥प6४7० ) कहा जाता है। . 
द्वितीय में कलायें अनूदित ( शान्त जलराशि के समान ) अथवा उदित रहने पर 
भी अग्रहीत तथा अनादत रहती हैं। समस्त भूमियों में ऐसा ही होता है । आकाश 
का असीमत्व अथवा वैचित्र्य ? सो प 
द इस प्रकार सकल-असकल दृष्टिभेद जप आदि साधना में तथा गणितादि 
विज्ञान व्यवहार में पूर्णतः प्रासंगिक सा है। प्रथम को अर्थात्‌ सकरू को चारद्रमसी 
दृष्टि (प्रा जरैल0॥०) और द्वितीय को आदित्य दृष्टि कहा जाता है। सकल 
में व्यास-समास का अभ्यास पूर्वालोचित “आनुपूविक” होनां आवश्यक है। बर्थाव्‌ 
आनुपृविक होना ही सकला दृष्टि का आदर्श तथा काष्ठा है। प॥6 ॥06७] रण 
वैयाज्ां० ए०शं०ज़ गणित की 6॥4/फछ5 तथा उसकी मर्यादा का यही कारण 
है । पूर्वोक्त चन्द्रमा सूत्र का पनः स्मरण करो । जो “अस्‌” भागान्त चन्द्रमा: है, वह 
. है आनुपृविक अभ्यासमात्र का देवता । चन्द्र मनः का देवता है चन्द्रमा है मानव का। 
गणित के 0०णाप्रापएट0 कॉलकिशापएध०), ॥पप्रशाधांणा को इस अभ्यासपव 


में समझो । 
वत्तंमान सूत्र में कहा गया है कि समस्त संस्थाओं में ही चन्द्रमा : तत्त्व का 
चिन्तन करो । जहाँ भी कला के द्वारा (7 95960०5 एथ्ा(ं9॥5, ०॥९७॥९7(8) कोई 
व्यापार अथवा वृत्तिमत्ता परिलक्षित हो रही है, वहीं यह प्रश्न उत्थित होता है ' 
कि इस - कला समूह के व्यास अथवा समास में आतनुयविकत्त्व है, अथवा नहीं हैं ! 
यदि है, तब उस स्थिति में वह सब चन्द्रमा के ही अधिकार में है। यदि चन्द्र 
तथा चन्द्रमा मन एवं मान /४४70 870 (८७७7८) प्रदान करते हैं, उस स्थिति 
में चन्द्रमाः से उपलब्धि होती है इन दोनों के व्यास समासगात अभ्यास के छेन्द: 
की | तरंग के उदाहरण में यदि ;, मन तरंग प्रदाता है और चन्द्रमा उमिमान 
(ए8४९ ]७720॥) है, उस स्थिति में चन्द्रमा: है उमिछन्द: (ज़३ए९ प्वुपथआ०ए 
८०) | जप में ( जेसे गायत्री में ) संकल्पी मन कहता है “यह सब तुम्हारी कलायें 
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हैं? । मानी मन का कथन है “इस प्रकार से कलाओं को सुषम पाद की मात्राओं 
में ले आया! । गुणीमन (चन्द्रमा) कहता है “ठीक है, किन्तु सब कुछ तो अमा- 
पूर्णणासी है। इन दोनों काष्ठाओं (अमाकपोरण्णमासी) को अरधमात्रा के ऋद्धिक्रम 
में सुसज्जित कर लो” । द 
१५. आवत्तावनभ्यासादित्य: । क्‍ 
यदि आवृत्ति की विद्यमानता रहने पर भी (पूर्वोक्त रीति से) उसमें अन- 
म्यास है, तब वह है आदित्य ॥ । 
इसके अनन्तर आवृत्ति में असकल, अखण्ड, समग्र भान को विशेष करके 
लक्ष्य किया जा रहा है। यह स्मरण रखना होगा कि अदिति “मान में अविच्छिन्न हैं। 
आदित्य लक्षण हैं [768/2 फिएशांशा००, शपांणा, एश०एतंणा आदि ६ 
पुर्व-पूर्व॑ खण्ड में व्याख्यात 'मान एवं भास के भेद तथा म्शपंचकादि का स्मरण है 
न! ए4० तथा 7४० $6०४०४ का विभेद परिज्ञात तो है ? | द 
ज्ञान तथा समस्त अनुभव “भान' रूपेण ही होता है। ऐसा होता है स्वेदा,. 
सर्वेस्थल में । प्रायशः भान में अथवा भानसामग्री में व्यक्ति का मनोयोग नहीं रहता । 
व्यवहार निरवंहण का निमित्त है मर्श पंचक्र । परिणाम है भास आदि, तथापि समग्र 
झभान का आधाररूग रहता ही है और उसे अस्वीकार भी नहीं किया जा सकता । 
जैपे वाह्य आदित्य के प्रकाश के आधार पर ही चन्द्रमा आदि का प्रकाश है, यहाँ 
भी उसी प्रकार समझना चाहिए । 
अब इसे स्पष्ठतः कहा जा रहा है :-- 
साकल्ये. चन्द्रमास्तत््वमत्ताकल्थे तु भास्कर; । 
सर्वेत्राथेत. ज्ञायेते. वृत्तनेमि:. क्षयोदयों ॥ ८४॥ 
आदित्येन... ह्मजण्डत्त्व॑ नाभेवेंज्चरत्त्वामिष्यते । 
देशस्थ चाविभाज्यत्त्व॑ कालाक्रमिकतापि च ॥ ८५॥। 
रूपादिच्छन्दसां. योनेरह्यर्वं प्रसज्यते । ; 
वनस्पति: स्वयं सु औषधिभ्च्च चन्द्रमा ॥ ८६॥ 


:पूर्वेसूत्रयद्वय में कहा गया है कि साकल्य में चन्द्रमा तथा असाकल्य में बादित्य 
हैं। साकल्य अर्थात्‌ जो कुछ अंशादि में विस्लेषणीय है. ( 8॥498408 0 88- 
9०८५, ए470985 ) | असाकल्य अर्थात्‌ संडलेषणीय ( वाशिष्टाक०० 88 एणातपा- 
पां।9 धात एए ) अब सबंत्र मर्यादाकला ( वृत्तिनेमि ) के क्षयोदय छन्दः का' 
चन्द्रभा तत्त्व भरण करता है। आदित्य सवंत्र ही अखण्डत्व का आधार है। जैसे जप ' 
के कला-उमिवितान में अखण्डनाद। अतएवं जप के छन्दोग्य कलोमिवितति में 
चन्द्रमा और जप की आधारभूता अखण्डनादवाहिता में आंदित्य ही देवत्‌ है। तद- 
नन्‍्तर यह ज्ञातव्य है कि वृत्तिमर्यादा ( वृत्तिनेमि ) तथा अरसमूह का विस्तार कहाँ 
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'से होता है और उसकी विघ्नति कहाँ रहती है ? नाभि में ! इस नाभि का मणिवच्र 
रूप प्रदर्शित किया जा चुका है | यह जो अमेद्य, अक्षय्य वज्नसत्व का स्थल है यह 
भी आदित्य ही है । अतएव श्रुति में आदित्य को 'भुवनस्य नाभि: कहा है। जड़, 
प्राण, मन, व्यष्टि, समष्टि में, सर्वेत्र इस वज्नप्तत्व स्थल की प्राप्ति को ही आदित्यो- 
पासना कहते हैं । जो निखिल संकीर्ण, विदीर्ण, विशीण्ण जिस झसुख्यप्राण में जाकर 
असंकीणं; अविशी्ण, अविदीण्ण रूप से निष्ठित तथा निरूपद्रव हो जाता है, वह है 
आदित्य हृदय । यही है जप में अद्धंमात्रा ( विन्दुगर्भा ) । 

दुनइच, देश में जो अग्भिजत्व है और काल में जो अक्रमिकता है, इन दोनों 
का भान ही आदित्यपवें है । अखण्ड महाकाश और अखण्ड महाकाल ( भूत-भविष्यत्‌ 
इत्यादि रूप से क्रमलक्षणाविच्छिन्न काल नहीं ) ही हमारे समस्त खण्डित देशिक- 
कालिक भास के आधारभूत “भान” के रूप में स्थित हैं, यह पहले कहा जा चुका 
है । ( 58006 0776 ०0777ए०7 ) | ग्ही आदित्य तो “महान, की काष्ठा में भी 
रहता है और सूक्ष्म की काष्ठा में भी इसी का अस्तित्व है । अर्थात्‌ महान्‌ और सूक्ष्म 
में यही आदित्य अनपिहित ( एएएथ।॥९० ) है । यह मध्यम संस्था समुह में पिहित 
होकर भी संस्थित है । क्योंकि आदित्य के अभाव में विद्व में सत्ता-शक्ति-आक्ृति- 
छन्‍्द: रूपी चतुष्ठय का कोई भी आधार हो ही नहीं सकता ! कोई सामग्री संस्थान 
( ००-९आंशथाए6 बात ०णाटे्वांणा ग ॥6हाबांणा शात ०ण्रांपपां।9 ) नहीं 
रह सकता | विज्ञान तथा प्रज्ञान, इस उभय दुष्टि से चन्द्रमा-आदित्य सम्बन्ध रहस्य 
की भावना करो | जप में नाद के विन्दु में विलय हो जाने पर वाक्‌-चित्त एवं प्राण 
. को तथा उनकी विचित्र उदितानुदित बृत्ति के सामान्य आधार ( आदित्य हृदय ) 
को प्राप्त करना होगा । “आदित्यो वे प्राण:” । वाक्‌ एवं चित्त को आत्मसात्‌ करके 
प्राण अपने परम-घनीभाव “विन्दु” में मिल जाता है ॥ 

उन्द के प्रसंग में इस अवम सामान्याधार को कहा गया है /“रूपादिछन्दसां ' 
योने:” इत्यादि द्वारा । रूपच्छन्द: ( ॥48॥6 ॥त ०0077 क्पाएंतर75 ), शब्दउ/ 
छन्दः इत्यादि रूपी हमारी प्रतीति में आने वाले जो समस्त छन्‍न्द: ( परगोतगियां- 
४८5 998 ) हमें ज्ञात अथवा अज्ञात हैं; उनकी जो उदययोनि ( ((०प्राए००7 078- 
॥0 ) है, उसका निर्देश एवं प्रतिश्रुति दाता भी यही आदित्यतत्व हीं है । ( शिंप्रल॑- 
फ॒ुं8 ण प्रएएश$शी एणाप्गणांए प्रणागिणाए, पाए ) अखण्ड भूमा ब्रह्म का 
सृष्टि आदि प्रक्रिया में जो गतिमत्व और व्यापारत्त्व ( टंगलांथं(४ ) है; यदि हम 
उसे प्राण कहते हैं, तब वही प्राण ही आदित्य है। विन्दु-नाद-कलादिरूप से सविशेषः 
'होने पर भी वह प्राण ( ०८्थाांए० ९५7 ) अविभक्त, अखण्ड और अपरिच्छिन्न 
ही रहता है। वह किसी भी विशेष के मूल में तथा आधार में सामान्य और 
अखण्डाधार रूप से ही स्थित रहता है। कोई भी विद्येष ( एथप्रएाधांट०0 ) 
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क्रियमाणता ( 0७00 2ए०७० ) इसी सामान्य-अखण्ड एवं ( विशेष की अपेक्षा ) 
संचित-ध्रव आधार में ही घटित होती है। 'स ही 'ह को अपने भाण्डार एवं 
आधार रूप से रखता है। ( 'हसौ' फार- मूला ) विश्व में इसी सूत्रान्वय से ही 
'कुण्डिलिनी शक्ति स्वेत्र संचित रहती है। चन्द्रमा: सवेत्र क्रियाशक्ति को छन्दोग्य 
करें। आटित्य सवंत्र कारक शक्ति को (विशेषतः आधार शक्ति को) उद्बुद्ध करते 
हैं। आदित्य से तेज: का आगमन हो, प्राण तथा संज्ञान का अवतरण हो । चन्द्रमा 
उसे रस, भाव, कला, उन्द द्वारा आकलित संकलित करें ! 


सूर्येरूपी आदित्य स्वयं वनस्पति ( रहस्यमान ) हैं। चन्द्रमा तो लोक में 
तथा वेदों में, सवेत्र, 'औषधिभृत' रूप से प्रश्चिद्ध है। “पुष्णामि चौषधीः सर्वा: सो मो 
भृत्वा रसात्मक:” । साधारण वनस्पति में एक प्रकार का अश्लण्ड-अव्यय भाव परिल- 
क्षित होता है। दक्ष के पत्र-पुष्प-फल इत्यादि समय पर ही उद्गत्‌ होते हैं । वे पुन। 
समय आने पर अपगत भी हो जाते हैं । इतने पर भी दृक्ष स्वयं अव्यय आधारह- 
पेण स्थित सा रह जाता हैं ! इन सब पत्र पुष्पादि कलाओं के उद्गम अथवा अप 
गम से वृक्षत्व की स्थितिमत्ता अथवा नाश की अवस्था बाध्य नहीं होती । परन्तु 
ओषधि के दृष्टान्त में क्‍या परिलक्षित होता है ? कलाकलन ब्रयीजनमुख्यता। यह 
- प्रयोजन समाप्त होते ही औषधि भी शेष” हो जाती है । | 


. इस दुष्टान्त में अन्त निहित बैलक्षण्य को समझना ही होगा। पत्र-पुष्प-फल 
आदि ( कला ) समय पर उद॒गत होते हैं और समय आने पर चले जाता हैं, किन्तु 
इनका मूल एवं काण्ड जो दक्ष है, वह तो “निधानं बीजमव्यय्म्‌' रूप से स्थिर रह 
जाता है । औषधि के समथ कला समूह का अपगम हो जाने पर उसका बीज ही प्राण 
की नाभि के रूप में अवस्थित रह जाता है। साधारण वृक्ष का दृष्टान्त छेता हूँ। इस 
लक्षण की काष्ठा है वनस्पति । “उध्वमूलमध: शाखमश्वत्थं प्राहुरव्ययम्‌। अ+ 
इव +- त्थ कहने पर पत्रपुष्पादि कल्य (श्व:) नहीं है, तथापि वह अव्यय है । 'छन्‍्दा- 
न्सि यस्य पर्णानि'-छन्दान्सि कहने पर क्‍या वेद है ? तब क्‍या वेद अनित्य है ? यहाँ 
'पन्नाणिः का प्रयोग नहीं है। “पर्णानि” का प्रयोग है। यह लक्ष्य करो। “पत्र' 
अर्थात्‌ पत्ता । जो जन्मता है और पीला पड़कर वृक्ष से झड़ भी जाता है। “पर्ण ” 
ऐसा नहीं होता । यदि स्पर्शवर्ण के पाँच वर्ग को पाँच मूलूपवें समझा जाये, उस 
स्थिति में “पर्ण” दाब्द के रसायन में जो भाव प्राप्त होता है, वह है 'परिणामो-नित्य . 
ब्रह्मच्छन्द: । “'परिणामी' अर्थात्‌ बीजाद्भुर विकास रूप से जिसके कछा परिणाम को 
आवृत्ति है। इन सबके रहने पर भी जो अव्यय, ध्र,व रहता है, उसे हम “नित्य” भी 
कह सकते हैं। “प” ओष्ठय पे है। “ओष्ठय' का अथे ? जो प्राण के वेग और गति- 
पथ को प्रणालीविशेष में नियन्त्रित करता है, ०४॥५वग8० करता है। 


। 


१३८ . द्वितीय अध्याय 
पर्ण शब्द में “ण' एवं 'रेफ', ये दोनों मूर्ध॑न्य पव्वे हैं। इस परे में क्‍या है ? 
आदि ( कन्ठय अथवा जिह्वामूलीय ) पर्व में जो सत्ताशक्ति (स्व78 (७०६०४(९०) . 
होती है, उद्योग (तालव्य) पर्व में जो छन्‍्दसा अभियुक्त होती है, वह उजितत (मूध॑न्य) 
पर्व में उत्तमौजा: ( पल्रा8॥7०5६ ४7029 7.ए९८! ) होने की प्रवणता प्राप्त कर 
लेती है। सिचित तथा सज्जित पर ( दन्त्य ) में वह स्वयं को विभिन्न तलों एवं 
स्तरों में प्रसारित एवं सज्जित कर लेती है । अन्त में संयमन ( अथवा यंत्र) पवें में 
( ओष्ठ्य ) वह अपने समुच्चय में अन्वय-अनुतापादि 'संहत्‌” रूप प्राप्त कर लेती है # 
इस पंचम वर्ग अथवा पे के पत्चम वर्ण ( म ) में वह संहति काष्ठा है। बिन्दु में 
समुच्चय-समन्वय हुये बिना-जपादि कोई भी साधना संहति सीमा को प्राप्त नहीं कर 
सकती । इसका संघटन करता है “म' ( अनुस्वार )। इसीलिये है 'अ-उ-म! । 


यहाँ संहति सीमा ( गर३थ्गांड॥00०94! ॥॥ाणां ) के प्रथम पाद ( प ) में 
जो है, उसे उजित पर्व की परिसीमा ( पस्रांहा८४ ढ४िशंथाएए एप ) के साथ 
तादात्म्य-साहित्य ( ०णर७[ांगा 7०7078 ॥0 40०70०2॥09 ) में जो रखता है, 
बह है पर्ण ! 


इसे उदाहरण से समझो । घर में एक ५० कैण्डिलपावर का बल्ब है। स्विच 
दबाया । प्रकाश हुआ । किन्तु वह पचास पावर में जला ! यह क्‍या फारमूला है ? 
“पत्र! । किसी किसी निर्दिष्ट तलू (7,0४८] तथा (०४४पा०) में शक्ति अपनी क्रिया 
में बद्ध है । पर्णः उप्ते बंधनमुक्त करता है। कहता है 'तुम स्वच्छंदता से इस सीमा 
तक बढ़ो ।' जैसे नदी बढ़ती है सागर की ओर अतएव पत्र है 530॥0 और पर्ण है 
एज़ाथाआं2 । पत्र है ६6९० 200 7707, और पणं है 5फणॉ रात ०५७7९४४०ा॥, 
पत्र है यन्त्र, पर्ण है यन्त्रम॒ ( मन्त्रमन्त्रित, तंत्रतारित यन्त्र ) । अच्छा आजकल जो 
ऐटम, हाईड्रोजन बम बनाया जा रहा है, वह सब इस “पर्ण” फारमृलछा में है न 
है, तथापि ग्याज-वैगुण्य में है। वह सुपर्ण नहीं है । कुपर्ण अथवा विपर्ण है। सुतर्ण _ 
होने के लिए इस अव्यय अश्वत्य का 'पर्णानि!-“हन्दान्सि'” ( वेद ८० ए३५ए ० २6- 
शीयाए प्रष्ठा०४ :ऋए०7०70०6 ) होना उवित है । 


अत: वनस्पति लक्षण बनने के लिये (१) मुल अव्यय, (२) काण्ड साधिष्ठः 
(३) शाखा सुषमा एवं सुपर्णा, इन तीनों की आवश्यकता है। किम्बहुना यह मात्र 
वृक्षावयव की वर्णना नहीं है | यह है सर्वेत्र मुल शक्‍्त्याधान एवं शक्तिविन्यास संस्था 
(छबझआंट 069०व, बात ॥/भ४ए0०पए्रंणा 8076 ) । यह प्रत्यक्ष सूर्य एवं सोय- 
जगत्‌ इसी आकृति के दृष्टान्त हैं । केवल विराट में ही नहीं, भणु में भी ऐसा ही है । 
प्राणसंस्था तथा चित्त संस्था में भी ऐसा ही है। इन' सब्र संस्थाओं में “वनस्पति” को 
पहचानों | & ए्रए्शइब] रिब्वतांबाणा ड7छाए बात ए59प/ंणा 8ठ्ा०वा०, 

४ है 
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विभिन्न प्रकार के 0087 ां० 7२७0[207075 भी (पर्ण” संज्ञा के अन्तगंत हैं। वनस्पति 
प>सूर्य -> छीं । इस समीकरण का चिन्तन करो । 


'पर्ण” शब्द के 'प' में उजित सीमासूचक “ऊ' का योग करने पर (पूर्ण हो 
जाता है। इसी ग्रंथ के पूर्व खण्डों में कहीं पर भगवती के अपर्णा नाम की विवे- 
चना की जा चुकी है। यहाँ पर ( अ--प )+प्णा.की आकृति को समझो । अर्थात्‌ 
आद्याशक्ति “ओष्ट्यबृत्ति अथवा ५४४९ एपाणथंए6 के द्वारा प्रणाली प्रवाहित: 
( 0थाधाां28०0 ) नहीं है । 'अप--ऋण' आकृति की भावना करो। अर्थात्‌ महा- 
दक्ति को किसो तल से मूर्दधा तक उठाया गया (क्र कार), उसे परिसीमा में धारण 
( 'प कार” ) नहीं करना होगा। अर्थात्‌ अपर्णा अपरिसीस हैं। इससे &05$0ए6- 
7655 की द्योतना हो रही है । | 


वनस्पति! छाब्द समीक्षा में शक्ति के अपरिमेय संचय और पसिंचन अथवा 
वेष्टन रूपी भावद्वय की विद्यमानता होने पर भी प्रथम संचय भाव की मुख्यता 
परिलक्षित होती रहती है। सूयं अथवा सविता नाम में यह विशद है । साधारण 
व्यवहार में वनस्पति का परीक्षण समग्र प्राण व्यवहार (प709 शा ०००7००५) 
के आधार में करो । हे. 


“ओषधि में प्िचितादि भाव की प्रमुखता है। प्रथम की 'सू! धातु ( सूर्ये- 
सविता ) द्वितीय में 'सू” ( सोम-सवन ) है । दीर्घे एवं हृस्व उ के भेद का चिन्तन 
करो । वनस्पति 'सु? वर्ग है ओषधि 'सू” वर्ग । समग्र विश्व के भोग में “अन्न” (शक्ति) 
सुषममान में जो मर्यादा रखती है, वह ओषधि है। इसका भरण कौन करता है १ 
चन्द्रमा; करता' है । 


जपादि में विन्दु-नाद-कला भी वनस्पति संज्ञान्तगंत है । और कला-नाद-विन्दु 
ओषधि के अन्तगंत्‌ । गायत्री प्रभृ त्त जप में 'उदय' है सूर्यमुख्य । विलूय है सोम- 
मुख्य । हे विश्वेदेवा:! विश्व में सव्वेत्र वनस्पति औषधि के स्व छनन्‍्द परिणय को 
रक्षा करो । अन्यथा विनष्टि का आतंक हो जाता है, जैसे वत्तंमान में युगसंक्रठ है ! 
वनस्पति दीक्षित होकर सब श्रकार की आधि को और ओषधि सोमसुत्‌ होकर 
ओऔषधि रूपेण सब प्रकार की व्याधि को दूरीभूत करें ! वनस्पति मन्त्ररूप की पूर्णता 
है--ऊँ हीं ऐएं। ओषधि हो जाये श्री । दोनों की परिणय पूर्णता -+॥7 (08079 - 
४०, यदि हम प्राणसंज्ञा द्वारा संब कुछ के अव्यय उत्स ( मूल ) को प्राण” कहते 
हैं भौर विभाजन-विस्तारक को “अपान' संज्ञा देते हैं, उस स्थिति में इस प्राणापाना 
की समता रक्षक किसी की स्थिति ( समान की ) आवश्यक है--8%&/क्राणंग8, 54- 
पधाह08 72०७7, यही है वर्नंस्पति का 'काण्ड”। अब /“अमा' प्रसंग वणित है :--- 





१४० द्वितीय अध्याय 


«- १६. अपास्तव्यस्तत्वेष्मा ॥ 

पूर्व व्याख्यात व्यस्तकला ( फलिशातंत 00०7०ंथा। ) अपास्त ( ०- 
8479ए९० ) होकर ही अमा है ॥। 

अर्थात्‌ गणित की परिभाषा में किसी एपाल्व० का त05 यदि शून्य है; 
तब वह अमा है। न+- मा दो निषेध की विधि स्थिर होती है । दो निषेध में प्रथम 
है दन्त्यवर्ग । अर्थात्‌ कोई परिणाम विशेष जिस तल में चल रहा था, वह अब उस 
तल में नहीं ( न ) है, यह तात्पर्यार्थ है। किन्तु जहाँ शेष स्पर्श ( म ) है, वहाँ भी 
यदि नहीं है, तभी तो नित्य तथा ध्रवा स्थिति है। धतु की ज्या खीचकर बाण 
छोड़ा । बाण बहिग्रंत्‌ हुआ। अब घंनु अथवा ज्या पर कोई दबाव ( $678688 0 
#थांत ) नहीं है । किन्तु जो बाण छूटा है ? जिस लक्ष्य पर वह बाण लगा ? क्‍या 
यहाँ भी संवेगादि निवृत्त हो गये ? धनु तथा ज्या के समय तो कह दिया “ना” अर्थात्‌ 
बाण छूटने के पश्चात्‌ कोई दबाव नहीं रहा । परन्तु बाण के लिये यह नहीं कहा जा 
सकता । क्‍या यहाँ कहोगे मा ? यदि कह सको तब तुम अमाकोटि में आ गये । तुम 
भ्रारव्धकर्म की फल प्रसवद्तत्ति से जीवन्मुक्त हो ! यदि शरसम्वेगादि भी निवृत्त हो . 
जाये, तब तो '“प्रपच्ोपशम” हो । यदि वह निदृत्त न होने पर भी उप्के लक्ष्य (तुम्हारा 
प्रत्यभिज्ञान) सम्बन्ध से निवत्ति आ जाये, तब हो लक्ष्योपरम । 

निव्य॑त्द्त्वेन यो भावो:5सावान्योन्यखण्डनात्‌ । 

व्यस्तवृत्ते रपाण्गच्च सम्पक्तया हामा ततः॥ ८७॥। 


अमायागृहते सूर्यो राकायां ग्रह्मते शशि। 

कलातिगत्वमादित्ये षोडशकलतान्यत: ॥ ८८ ॥। 

तम के अभाव में आलोक, आलोक के अभाव में तमः, इस प्रकार का दन्द्र 
स्थित अन्योन्य अभाव यहाँ मुख्यतः विवक्षित नहीं है। फिर भी रक्षणा में यह 
आयेगा ही यहां “अभाव का अभाव? अथवा “निषेध का निषेधः ही उद्येश्य बनाया 
गया है। इस प्रकार से अभाव द्वारा अभाव को बाधित करने पर भाव (रहना) 
को निरव्यंदत्व (अनकन्ट्राडिक्टेड एफमेंबिलिटी) प्राप्ति हो जाती है। व्यूढ़ -- कन्डीशनल, 
अतः जो बाधित (कन्ट्राडिक्टेड) हो सकता है। 

निव्यूंढ में बौद्ध निश्चय ( छाजिकल सर्टेनिटी ) रहना आवश्यक है | यह 
रहने पर क्या “अमा' संज्ञा आ जायेगी ? श्रुव अध्यवसाय अथवा निश्चय के साथ 
और एक गुण का रहना आवश्यक है। बृत्ति परिणाम की जो व्यस्तकला है, उसका 
भी अपगम ( अपास ) होना चाहिये। यह अपाय भी '“सम्यक्तया' सम्पक्हूपेण 
होना चाहिये । केवल 4977०578/०ए अथवा कंण्डीशनली होने से कार्य सम्पन्न 
नहीं होगा । जो ध्रृत्र (कन्सटेन्ट) है, उसके सम्बन्ध में [,020, मैथमेटिक आदि न 
तो 'जिरह” कर सकते हैं और न उसमें “किन्तु-परन्तु” का प्रयोग ही कर सकते हैं। 
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नेतिमुख मे, शून्यपर्वे में, व्यास अथवा व्यस्त कछा को सविशेष उद्देश्य बनाये हुये 
जो ध्रुवसंस्था है, वही है अमा । लक्षणमत से यह है जप में विन्दु विलय का स्थल । 
नेतिमुख में शून्यपर्व में, ( &5 ध6 ॥ताणा। एी र०४०धणा ) देखा जा रहा है। 
अ--उ आदि व्यस्तकला क्या वहाँ हैं ? नहीं । क्या कला परिणामगत शून्य अनुपात 
( ए[€आंगब] रिव्रा० ० ३००श७४४०ण ) है ? नहीं । अत: 8९८९९४४ा०7 
( परिणाम ) भी नहीं है । यहां बुद्धि कहती है “मैं निश्चित हूँ । मन तथा वाक्य 
कहते है “हम शान्‍्त हैं ।” चित्त ( सुक्ष्म अनुपातित्व की भूमि ) कहेगा “मै निद्वत्त 
हैँ” । प्राण कहेगा “मै संश्रित हूं” द 

अपाय तथा सम्यक्तया शब्द द्वय का चिन्तन करो। प्रायस्त्व अथवा 
48070 57800॥ के स्थल का वारण करने के लिये अपाय है और व्यूढत्व अवथा 
0०70[४0०४०॥४ का वारण करने के लिये है 'सम्पक्‌' । वत्तेमान विज्ञान व्यवहार 
में जब तक इस प्रकार का श्र वस्थल प्राप्त नहीं हो जाता, तब तक स्वस्ति-शान्ति 
ही नहीं है ! 

द्वितीय इलोक में अमा तथा राका को पृथक्तः प्रदर्शित किया गया है । 
अमा मे सूर्य ग्रहीत होते हैं। पूणिमा में शशि ! इस ग्रहीत ( ग्रहण ) का अर्थ 
साना प्रकार से देखा गया है और देखा जा रहा है | यहाँ सामान्यभाव से अमादि के 
तत्वलक्षण के सम्बन्ध में मुख्यभाव का उपयोग किया गया है। सकल” के आदइत्ति 
अभ्यास की काष्ठा एक ओर, 'असकल” के अनावृत्ति-अनभ्यास की काष्ठा दूसरी 
ओर | यह दूसरी है आदित्यकाष्ठा ( लिमिट आफ सोलरभिंसपछ )। कलातिग है 
ध्रव की स्थिति | उत्तरायण में, अचिरादि मार्ग में इसी काष्ठा में उपनीत होना 
पड़ता है । जप में कला नाद की बिन्दु समता में उपनीत होना पड़ेगा। चन्द्रमा 
काष्ठा अथवा राका की षोडशकलता। इस षोडश को गंभीरता से समझ लेना 
चाहिये । अब प्रस्तुत में 'समा” को लक्षित करते हैं । 
द १७. अपास्तसमस्तत्वे समा ॥ 

समाप्त अथवा समस्तकला अपास्त होने पर समा है ॥ 

समास का अर्थ है सूक्ष्म व्यस्तकला का अनुपात लेकर उर्द्धाध: काष्ठा के 
किसी भी बृत्ति परिणाम में समाहार ( इन्टिग्रेशन ) । एक की दृष्टि है अनुमान में 
अन्य की दंष्टि उरुमान में । प्रश्त है “विभाजन के शेष अनुपात सम्बन्ध में क्या 
प्राप्त किया ?” “संयोजन की शेष संहति क्‍या हुई ? जपादि को आइकति में ये दो 
मूल प्रश्न हैं-। 

जप व्याहरण मे प्रथम प्रइन-का उत्तर प्राप्त करना होगा (अभ्यास योग में) 
जप्यमन्त्र के उमिकलासमुह के सानुविन्दुस्पर्श स्थल मे । विशेषतः विन्दुविलय-सेतु 
सहकृत संस्पर्श स्थल में । द्वितीय का उत्तर मिलेगा नादमेरु तथा विन्दुमेर संयोजक 


मु हे /र 





९८२ द्वितीय अध्याय 
अक्ष का समाश्रय लेकर उमिचूड़ा समृह की संहति-समञजसता हे ( 576९ प& 


78९6 9॥9568 ॥॥ रद्चाता07० ३]स्‍9706 जात 72596९ (0 ॥86 6४५ 67 (8८ 
पिलांणा 0 (6 8ए४७९॥ ? ) 


सर्वतमासनि:शेषात्‌ साकल्यसमतागती । 

समेति स्थितिरायाता संभीकरणप्रंणात्‌ । ८९ ।। 
समाकुतसपक्षाणां सम्पाते निरपेक्षता। 

'पक्षपातविनिमुंक्ता समेति परिगण्यते !! ९० ॥ 

व्यासस्य शून्यताइ्मास्थात्‌ समासशन्यता (पृर्णता) समा ॥ ९१ ॥। 


इस समासूत्र मे 'समीकरणपूरण” काष्ठा प्रदर्शित की गई है। प्रिसपल 
आफ ईकक्‍्वेशन की परीक्षा ! समीकरण मात्र ही सपक्ष ( शांति छपा$ एव 
ए47ए 5प्0]९०९६ (0 (०0०8078) आकार में प्रदृत होता है । इस प्रकार जो पक्षपात॑ 
बाध्य समीकरण है, वह है व्यूढ़ तथा अश्न व | पक्षपात मुक्त ( ।च०४७80परातव 59 
06 896०ंथ प्रद्वापढ5 बात 007रठ्रंप्ंगग$ 0/ (१९० (75 ) सामान्य तथा व्यापक 
समीकरण को प्राप्त करना ही लक्ष्य है। ( सामान्य समीकरण > जेनरल ईक्वेशन् ) 
जैसे जेनरल ईक्वेशन आफ दि सेकेण्ड डिग्री अथवा सामान्य क्वाड्रेटिक ईक्वेशन । 
टैलर्स थ्योरम में भी इस प्रकार निर्व्यूढ़ ध्र्‌व को प्राप्त करना ही उद्देश मात्रा गया 
है। फिर भी वह पूर्णतः प्राप्त नहीं होता। निर्दोष-निव्यंद समता ( 8७४0॥06 
 आईडेन्टिटी ) कहां है, उप्ते कैसे प्राप्त किया जा सकता है ? यह समीकरण प्रयास 
शोधन-पूरण की किस भूमि पर पहुँच कर सिद्ध ही सकेगा ? जड़ विश्व मे आज 
तक यह काछष्ठा सम्यकत: नहीं मिल सकी। प्राणादि बस्तु तो अब तक उससे 
4वाह्म है ! ( प्राप्ति नहीं हो सकी ) । जहाँ अन्तरंग एवं बहिरंग पूर्णतः सम हैं; 
वही तो है आत्मा ! इस आत्मा में ही सर्वेत्ताकल्य समीकरणों के शोधन-पुरण की 
काष्ठाविश्वान्ति हो जाती है। जब तक आत्मा पर किचित्‌ दोषलेशपक्षपात है, 
तब तक हमारे किसी भी समीकरण में निर्दोष समता नहीं है । 

उपाय ? विश्व में जितनी भी साकल्पसंस्थाएँ ( 4596९ए० 880 #प्र०(०- 
एर्ध तीएथाआभं9 ) हैं, उनकी समता की * स्थिति अवश्य है ओर व्यवहार एवं प्रत्यय 
में समताभिमुखीन गति की भी प्राप्ति होती है। किन्तु अन्त में परायण ( श्र॒वा 
स्थिति एवं गति ) कहां है, यह अभी भी जान नहीं सका | श्रज्ञान तो आत्मा तथा 
प्राण रूपी शब्दद्वय सुनाने लगता है । उससे क्या जानूंगा क्या ठीक समझूंगा ? 

जानने का प्रयत्न करने पर क्‍या चाहिये ? चाहिये सर्वेसमास-शून्यता एवं 
पूर्णता । हमारा जो कुछ भी समास (806४०, पराट्ट्टा॥ ॥0[70०8०॥) है, वह 
इस स्थल में आकर कहेगा ( शुन्यता-प्‌र्णता में आकर कहेगा ) “अरे नहीं ! अब 
हमारा कोई भी व्यापार दोष नहीं है ! हम पूर्ण हो चुके । अब हानोपादान की अपेक्षा 
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नहीं है । तत्व प्राप्त हो गया । ” यहीं यह अभिमान समाप्त है । “समीक्त-सं्पक्षे।णां 
सम्पाते निरपेक्षता” । गणित व्यवहार में तथा जीवन व्यवहार में इसे अच्छी त्तरह 
से समझ लो । गणित अथवा जीवन व्यवहार में अनेक 'सपक्ष' ( स्पेसिफिक कण्डी- 
शनल ) को साध लेने पर यह प्रतीत होता है “यदि यह यह रहे तब ऐसा-ऐपा 
होगा “| जप क्रिया को इस प्रकार से करने पर हो सकता है कि अन्त में विन्‍्दु 
'विलय सम्पन्न हो अथवा न हो ! ऐसा अनेक बार करके देखा जा चुका ! 


उप्त स्थिति में स्वयं से प्रश्न किया “यह इस प्रकार का सपक्ष समीकरण तो 
हो रहा है, किन्तु उसके सम्पात में क्या ( 89 वा0पर७ांणा 07 99 6९07ए८४०7 ) 
कोई ऐसा मूल सामान्य उन्दः एवं आकृति प्राप्त हो सकी ( 8०ए८ ७ ज़ांगरणं09 
शत 94०८7 ) जो इन-इन सपक्ष समुह के विशेष ( (०7०0० ) सम्बन्ध में 
निरपेक्ष हो ? मानों इस प्रश्न का उत्तर मिला, हाँ ! जप में अग्निमात्रा तथा सोम- 
मात्रा की समता साधित हुये बिना सम्यक्‌ रूपेण विन्दुविलय नहीं होता । इन दोनों 
का अनुपात वेंषम्य रहने पर वह साधित नहीं होता | जैसे गायत्री में “वरेण्यं में 
यदि अग्नि मुख्याधिकारी है, उस स्थिति में ग्रायत्री के आगे वाले पादत्रय में सोम 


की इस परिमाण में मुख्यता होनी चाहिये कि दोनों की अधिकारतुल्यता एबं अनु- 


पात समता साधित हो सके । एक 6४९॥ छेब्वाभाएार ० 0०प्रॉफ़्ात 800 ॥एव79 
कझप्रा०ां०्यां08 की स्थिति होना आवश्यक है । इस समता का अभाव रह जाने पर 
सपक्ष समूह से निरपेक्ष ( 70०7०76थ॥ ) हो सकना संभव नहीं हो सकता । अत: 
'कला के साथ नाद को “शुब्यपूर्णकः” विन्दु में एकीभूत कर सकना असंभव सा हो 
जाता है । 
यह स्पष्टतः परिलक्षित हो रहा है कि 'धमा' तो एक काष्ठा अथवा आदर 
है। 'अमा' अपर है। निखिल भवपश्रत्यय के एक ओर 'समा' है तो दूसरी ओर है 
<अमा! । दोनों को अक्षर काष्ठा प्रशासन में जो-विधारण करती है और यथोपयुक्त 
छन्दोवैभव में सब कुछ को इन दोनों में उपदोत करती है, वह है “उमा” । जब 
पह अभ्युदय दक्षिणावत्त है. तब रमा ! जब वामावत्ते है, . तब वामा ! प्रणवादि 
जप में उमा ( विशेषतः उ वर्ण द्वारा ) कया करती हैं ? वे वागर्थ-भावादि के 
कलासमूह को सुषमा दक्षिणादृत्ति में, नाद के आधार में प्रस्फुटित कर देती हैं । 
अब वे रमा हैं। सेतु में जाकर ( उदय तथा विलय में ) ये ही हैं अध॑मात्रा । जब 
विलय सेतु में ( वामगति से ) नादक्षक्ति की विन्दु से “विपरीतरता” करती हैं, तब- 
यह हैं 'वामा' । अन्त में कला-ताद-विन्दु रूपी त्रितव के सामरस्य में ये हैं “मा” + 
स्वेविध सपक्ष समीकरण किस परिमात्रा में पक्षपातयुक्त होकर समता समीकरण में 
आ रहा है, 0079।॥0०णा०4 80प४०॥$ कितना वाठक्रुशावशा: ० 0णावाप्रंणा$ 
हो रहा है यह लक्ष्य साधनादि में होना चाहिये ॥ यह है साकल्यसमास समाप्ति की 
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धारा अर्थात्‌ 0०855 ० [76ट8/4 3०ए7०ब०ा क्ात धाशिंगराशा, लक्ष्यशुन्यता 
तथा लक्ष्यपर्णता ( महानाद अथवा भूमैकऊप्रत्ययरूप से ) युगपत है । यही है समा । 
पक्षान्तर से व्यासपूर्वक नैष्कल्य परिसमाप्ति का लक्ष्य प्रारंभ में है पराव्यक्त 
( अमा ) महा विन्दु एवं अन्त में है परम की परापारीणता ! इस घारा की परि- 
समाप्ति में ( [ताजा ० गा|४४ं॥98] 3७०7००४०॥ ) प्राप्त होता है ( अलक्षण, 
अप्रमेय परापारीणता के उरुक्रम में ) एक शुन्य एवं पूर्ण । यहाँ तक सम्प्राप्त होकर 
कलासमूह कहते हैं “अब हम बहुः नहीं हैं । हम एक हैं?” | यहाँ तक की स्थिति को 


प्राप्त करके नाद कहता है “हम यहाँ पूर्ण हैं ओर उदयबविलय की अपेक्षा नहीं है । 


विन्दु भी स्वयं कहता है “अच्छा ! तुम दोनों को अपने में मिलाकर भी मैं शुन्य ही 
हु---& प्रांपुप8७ एणए 6 एशाहिए एण॑था०ए जाधा6 2 ए०भंणंतए 48 णि! 
870 2 ३०ए०४॥फ५ 458 ह।? ह 
समा एवं अमा के उपेयगत सौप्तादृश्य अथच उपायगत वैलक्षण्य की विवेचना 
समास एवं व्यास की सम्यक्‌ धारणा करके की जायेगी । महार्विधु के विदुसमृहों की: 
समासपूर्णता तथा समता से ही महार्विधु का अस्तित्व है और विदु को सुक्ष्मातिसुक्ष्म 
व्यास में छाने पर भी यही महातभिध्रु ही प्राप्त हो जाता है । 
असंस्यजलविन्दूनां समासे यो महाम्बुधि: । 
विन्दुव्यासे त्वनिष्ठेषषि स सिन्धुरनुद्शंयताम्‌ ॥९२॥। 
प्राणाणुर्व्याप्नुवन्‌ विध्व॑ भवेद्‌ विश्वमहीरूह: । 
महीरुहेषपषि सजञ्जाते विश्वबीजाणुता फले ॥९श॥ 
१८, तथाह्यनावृत्तिसमावृत्तो ॥। 
( पहले जिस असा तथा समा की काष्ठा आलोचित हो चुकी है ) वे यथा- 
क्रम से अनावृत्ति एवं समावृत्ति की सुचना प्रदान करते हैं ।। 
जपादिना समावृत्तो समेतीति विचिन्त्यताम्‌ । 
पोर्णमासीप्रतिष्ठायां स्वाराज्यसिद्धिमृच्छति । 
पोर्णमास्थाअधिष्ठान्रीं महालक्ष्मी समाक्षित: ॥९४॥ 
अनावृत्तिरमा ख्याता जपाजपासभापनात्‌ । 
सहाकालीति विज्ञेधा परकंवल्यदायिनी । 
शुवलत्वे मुल्पच्चानामें: या महासरस्वती ॥९५॥ 
जपादि के द्वारा जिस आवृत्ति से समावृत्ति साधित होती है, उस्त साधन में 
उपनीत होने पर कया होता है, यह कहा जा रहा है। 'समेति” समागत होना ।. 
कहाँ ? पहले जिस समा को आलोचित किया गया, वहाँ। वहाँ साकल्यपर्णंतारूपा 
पोर्णमासी है, उसकी प्रतिष्ठा है। फछ है वेदादि में प्रसिद्ध तथा उक्त स्वराज्य- 
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सिद्धि । इस लक्ष्य पर्यनन्‍्त पहुँचने का उपाय क्या है? पोौण्णमात्ती की अधिष्ठात्री 


. महालक्ष्मी ( बीजमंत्र श्री ) का आश्रय लेता । 


जप एवं अजपा के समापन में जो अनावृत्ति है--आद्ृत्ति चक्र का जो पूर्ण 
विराम है, वह पूर्व कथित लक्षण के अनुमार 'अमा” है। अमा की अधिष्ठात्री देवता 
हैं परकैवल्यदायिनी महाकाली । इनका ब्रीजमंत्र है क्रों । यदि मुलूस्थ शक्ति कै बीज 
को ह्वीं कहें तब ह र ई नाद एवं विदु, ये हैं मूलपंच । इन मूलपंच की क्ृष्णादृत्ति 
से निखिल विश्व का आवरण द्योतित होता है। साथ ही लय, उपरम एवं उपशम 
भी द्योतित होता है । शुक्लाबृत्ति में उन्मेष-विकास' की पूर्ण स्थिति है। कृष्णा तथा 
शुक्ला गति प्रारम्भ में परस्परत: विपरीत हैं, मध्य में है प्रतियोगी और अच्त में 


सहयोगी किवा अभिन्न होने लगती हैं । कृष्णा तथा शुक्ला के मध्य के विरोध एवं 


द्ंढ्व का अवसान करते हुये मुलूप॑च की जो शुक्लमुख्या प्रकाशश्रधाना बृत्ति है, वह्‌ 
वाग्‌भव बीज द्वारा अधिकृत है । बीज है ऐं। अधिष्ठात्री हैं महासरस्वती । ' 

समा एवं अमा की काष्ठा करते हुये समावृत्ति-अनादत्ति, साकल्य पूर्णता- 
नैष्कल्योपशम, इन दो प्रस्थानभेद की चर्चा वत्तेमान सूत्र में संक्षेप में की जा रही 
है। अन्य अन्य स्थलों पर भी इसका सविस्तार वर्णन किया जा रहा है। श्रस्थान- 
गत भेद के रहने पर भी विरोध नहीं है, अपितु क्रमशः साहित्य है और अन्त में है. 
अभेद । इसी निर्देश को देने हेतु महासरस्वती तथा ऐं बीज का उद्भव हुआ है । 
बीज आदि समस्त जप में सकल-निष्कल, दशुन्य-पुर्ण, समा-अमा,; उत्तम-परम को अन्तः 


में प्राप्त करना होगा । 


जैसे गायत्रीजप में :वरेण्य” तक समा और समाद्धत्ति को सुख्याजुरूपेण- 
साधित करवा होगा । 'घधिपोयोन:” तक विलय ओंकार में अमा एवं अनावृत्ति को 
साधना होगा । “भगोंदिवस्य धीमहि” इन दोनों की सन्धि है। अर्थात्‌ 'धीमहि में 
जाकर ही अमा एवं अनादइत्ति की ओर 'झोंक होगा। छुद्ध तथा सम्नग्ररूप से समा- 
वृत्ति एवं अवादृत्ति की प्राप्ति विशेष साधनसाध्य है । 
भतब दक्षिणानवामा का लक्षण वक्त है। 
१९. अनुलोमावृतिदंध्षिणा ॥ ु 
आवृत्ति के अनुलोमा होने पर उसे दक्षिणा कहते हैं । 
अनुलोमविलोमाश्यामावृत्तिदं क्षिणेतरा । 
प्रथमा नेम्पराणां स्थान्याभिमुहिद्प याउसितः ॥९६॥ 
देशकालादिषु श्रेणी धारावाहिझुतास्थिति:। 
स्वपोनि मनतिक्रम्य वितन्यते समनन्‍्ततः ॥९७॥ - 


किम्बहुना, 'दक्षिणावृत्ति? ढंद्व द्वारा केवल “दाहिनी ओर घुमना” समझना 
उचित नहीं है.। जैसे दक्षिण >»दक्षिण दिक्‌, उप्ती प्रकार गुणविशेष भी इसका ताल 
थै्‌ ० ' दर 
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याथे है। यहाँ मौलिक लक्षण दिया जा रहा है। इसके लिये “अनुलोम” दब्द एक 
सूत्र है। अतः यह जानना आवश्यक है कि “अनु” किसे कहते हैं ? जहाँ किसी प्रकार 
की आवृत्ति अथवा आवत्तेंन. हो रहा: है, वहाँ विश्लेषण करने पर अंगत्रय की उप- 
लब्धि-हो रही है नाभि-अर तथा नेमि-। आवृत्ति मात्र की जो नेमि ( ३७७४ एक॥ 
० धथिए०४०7४ए३ ) है, उस सम्बन्ध में नाभि ही है योनि और अर है 'योजनी” । 


जैसे कूर्मं अपने आप ही अंगविस्तार करता है और उसे स्वयं ही अपने में 
छिपा लेता है, उसी प्रकार से नाभि अथवा केन्द्र क्षै सम्बन्ध में भी कहा जा सकता 
है | जैसे गणित में है (००४ अथवा परे8त5, 'शक्षाएंड भादि । यही नाभि है। यही 
है 2४4०५०॥ के सम्बन्ध में अर । जैसे (74074860 ए4०७४०7 से ज्ञात होता है कि 
उसके 7२०0( द्वय का क्‍या सम्बन्ध रहेगा । अन्त में इस ?0ए७॥०0० द्वारा निरूषित 
गतिलेख अथवा (प्राए४ निरूपक एत॒ुण्थपणा का विज्लेष-विशेष रूप भी हो 
सकता है । 


नाभि तथा मूल से अर के उदय और अर द्वारा नेमि प्रवत्ति का _निरूपण, 
यह एक प्रकार की दृष्टि है। यह है अनुलोमा । जो कुछ उदय अथवा प्रवृत्ति हो 
रही है, उस उदय में मूल के साथ अन्वय परिलक्षित हो रहा है। 06७0४7८ अथवा 
0एंश्ञा। में यह २९(८2॥०९ सम्यक्‌ रूप से रहता है। जैसे ग्रहादि की गति की नाभि 
सूर्य । जैसे प्राणिजगत के किसी जातिबीज ( 8०7००8&7 ) में नाना सजातीय 
प्राणी के जन्म का रि८टि८॥०७। अनुलोम में उदय, उद्गम की प्रवृत्ति देखने की 
वस्तु है। “प्रथमा नेम्यराणां स्यान्नशिमुहिस्य याडिभ्रत:” । इस प्रकार से अनुलोमा 
को कहा गया है । नाभि को अमित: उद्देश्य करके ( 0एग्रड्ापला जंग 7०59०९० 
३० (96 0०ांडं॥ ) बरनेमि ( फर्शाअंए७ परा0एशाएथा ) प्रवृत्ति देखने की 
वस्तु है । द द 

जैसे एक वट आदि वक्ष को बीजकणिका । इसमें अंकुर-प्ररोहक्रमेण वृक्ष-पत्र- 
पुष्प-फल पर्यन्त अनुलोमा वृत्ति पृर्वोक्त लक्षण के समान है। परन्तु फल में पुनः 
विलोमा वृत्ति आ जाती है। अन्तर्बहि: विश्व के चक्रनेमि आवत्तन मे इस अनुलोमा- 
विलोमा के सहक्रम का अनुधावन करो। जैसे जन्म-बाल्य-यौवन-मृत्यु । जाग्रत-स्वप्त- 
सुषुप्ति । व्यक्त-अव्यक्त । कममे संस्कारादि । ये सब समष्टि-व्यष्टि व्यापार अनुधावन 
योग्य हैं । सृष्टि की व्यक्तक्रिया ( एग्राब्म० 0&०४ं०णा ) मात्र ही देशकालादि बाधा- 
संस्कार के कारण ( 606 6० गाणिाहंठ उल्वक्ाड़ 48000 ) अपने शुद्ध-समग्र 
साकल्य में नहीं प्रतीत होते । अर्थात्‌ उन्हे जो निर्बाध रूप से करना चाहिये था, वे 
वसा कर सकते में अक्षम से रह जाते हैं। अथच इस सम्यक सफलता के प्रयास में 
वे अपने व्यक्त सम्वेगमान ( )ैणाशाप्र ) को त्याग देते हैं । प्रतीत होता है वे 
निःशेष हो गये: किन्तु शक्ति तो अव्यक्त है। अतः निःशेष प्रायः व्यक्त क्रिया को- पुन: 
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अव्यय अव्यक्त भण्डार ( २९5७ए९ ० ?0थाएं॥ में ) वापस लछोठना पड़ता है । 
उसके मुख अथवा 56॥86 को २०ए०८०५४९ करना पड़ता है । यदि ऐसा नहीं होता उस 
अवस्था में विश्व के समस्त कारोबार बन्द हो जाते। इस प्रकार से अनुलोमा 
विलोमा को जानना होगा । नाभि तथा अरनेमि को पुन:-पुनः अपने में आत्मस्थ' 
करना आवश्यक है, अन्यथा वे क्षीण तथा विशीर्ण हो जाते हैं । 


केवल यही नहीं । नाभि केन्द्र में अवस्थित रहने पर भी अपनी सत्तांशक्ति के 
मण्डल में अर नेमि दोनों का ही विधारण-भरण करके रखना चाहिये । इस अन्वय- 
आधार में समस्त प्रवृत्ति,निवृत्ति का चक्र अनुलोम-विलोम ( प्रसरत-संकुचत ) चलता 
रहता है। जैसे नासिका में इवास्त-प्रशवास। हृदय में आकुंचन-प्रसारण। जबतक 
प्रंवृत्ति के साथ प्रत्यावृत्ति ( 7२०एथअं0॥09 ) नहीं रहती, तब तक कोई यन्त्र नहीं द 
चेलता । | 


फिर भी कठिनाई यह है कि ( सांथ ही साथ मुश्किल को आसान करने की 
विधि भी ) क्रिया क्री सीधी स्थिति के समान ही उसकी उल्टी स्थिति भी बाघा के 
द्वारा कुछ न कुछ बाधित होती है। अर्थात्‌ जैसे शुद्ध समग्र फल की दृष्टि से कोई 
भी क्रिया सम्यक्ता नहीं है, उसी प्रकार उसके अव्ययनिधान के योग ( प्रत्यावृत्ति में ) 
तथा क्षेमर ( अवस्थान ) में भी सम्यक्तता नहीं है। यद्यपि देश काल आदि में श्रेणी 
घारावाहिकता रूपी जो समस्त स्थिति एवं गति परिदृष्ठ होती है, वह समन्तातु होने 
पर भी स्वयोनि ( 0०7 ०ांढ्ं0 ) का अतिक्रम नहीं करती ( जैसे बाह्य विश्व 
में पराद्ध योजन दूर स्थित कोई निहारिका ) तथापि शुभसम्यक्ता धर्म कहीं भी 
कार्यंत: परिलक्षित नहीं होता । अतः विश्वचक्रनेमि के आकतंन का अन्त नहीं है । 
जीवसंपृति का भी अन्त तहीं है । 76 प्रधांस्श$8 एप 5 वएशल्णांणा 0 
[ए/७४07, इसी सम्बेग ( 0798 ) को उच्छिन्न करने हेतु साधना है ॥ जो ॥पस्‍- 
॥78 एपञं)96 सवंत्र है; वह माया है। जप में “विन्दुमभित:” “अनुलोमा-विलोमा- 
द्वय को क्रमश: शुद्धि पूर्णता में छाने का प्रयास किया जाता है। विन्दु या वाभि से 
प्रवृत्ति में प्रयास होता है। उसी से निवृत्ति में प्रवृत्ति होती है। अनुलोमा प्रवृत्ति 
प्रयासमु रुपया है और विलोमा है निवृत्ति-प्रपत्ति मुख्या । 


२०. बिलोमा तु वामा ॥ 
वामा, होने पर वृत्ति को विछोमा कहा जाता है ॥ 
विलोमछन्दसा नाभिमुद्िश्यावत्तंन पुन । 
लिज़ूस्पालिज्भता वामाध्योनों योनिसमपंणम्‌ ॥९९॥ 
दक्षिणावृत्ति माश्चित्य लभ्योमा या सदा रमा। 
 वामाबृन्या. भवेदस्वाध्माध्वाज़्मनसगोचरा ॥१००॥ 
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: विश्वप्रतीतति में दो परस्परानुपाती-भांव 'लक्षित होते हैं। योग-तथा क्षेमर ॥ 
अथम सब कुछ को उसकी समग्रत्त्ताशक्ति एवं आकृति प्रदान करता है। दूसरा इस 
योग में विविध प्रकार का बाधानन्य जो कुछ वियोग है, उससे बचाता है। योग है. 
वस्‍्तुमात्र का. जातिधमं (76 8 ० णिा०णा० ), क्षेम है वस्तुमात्र का लज्जा- 
धर्म ( [[8 5७॥-005०/शांाड़ पिाठएंणा ) । महामाया 'जातिरूपेण” तथा “लज्जा- 
रूपेण? स्वेत्र संस्थिता हैं। 'सर्वभूतेषु! सभी भूत समूह में ! इन दोनों धर्मों के अनु- 
पात निबन्धन से विद्वव में, व्यष्टि में, समष्टि में स्थितिस्थापकता ( 00शाग० 
ड्शाल(ए ) रहती है । 

. सृष्टिधारा को स्व छन्द: में चलाने के लिये इस अनुपात को भी स्व छन्दः में 
ही रहना चाहिये। अर्थात्‌ पूर्वोक्त अनुलोमा-विलोमा नाभि के सम्बन्ध में समस्त अर- 
नेमि को स्व छन्‍्द योगक्षेम युक्त रहना चाहिये । अनुलोमा समस्त को, सब कुछ को 
उसकी जातिधममं की समग्रता से युक्त करती है । विलोमा उसकी नाभिनिष्ट अब्यय 
सत्ताशक्ति को उसके लिये मुक्त करके उसके क्षेत्र की रक्षा करती रहती है। विलोमा 
के बिना कुलकुण्डलिनी की जाग्रति कौन सम्पन्न करेगा ? 

...- अतः कहा गया है कि विलोम छत्दसा नाभि को उद्देश्य करके का सब कुछ 
पुनश्च आवत्तंव करता है। अर्थात्‌ अरविस्तार युक्त जो नेमि ( गतिस्थितिलेख ) 
प्रसारित हो रहा है, वह अरसंकोचपुर्वक वामागति से नाभि में “'स्वधा-शक्ति ” के 
वोहनाथ् पुन्रः छोट आता है । अनुलोमा में स्वाहा, विोमा (मौलिक अथ्थ में) में 
स्वधा ! फलछत: वस्तु मात्र का जो लिंग (८७०, 55००९०१, परा०गा१4ी- 
70798]) है; वह अलिग ( प्रधान मुल ) ॥रत०७-एगरन्‍/०, प्राह०००॥०१, प्रा00॥- 
वा0णातं में वापस आता: है । यदि वापस न आये, उस स्थिति में उसका स्व्रभाविक 
योगक्षेम रज्लित नहीं होता । साधन में तो इसकी आवश्यकता है ही । पुनश्च, योवि' 
(कारण) को वह अयोनि में (758 ८७४5७ ० जशांत्रणा ०४756) समर्पित कर 
देता है । समस्त कारण का रूय परमकारण में होगा, मानों उसकी यही इच्छा है । 


: मात्र नैसर्गिक में ही नहीं, अध्यात्म साधन में भी इस वामागति को भली 
भांति समझ लो। “हंस” सो5हं क्‍यों होगा ? यदि वे ऊँक्ार रूपिणी हैं, तब वे 
प्रत्यालीढ़पदा' क्यों हैं ? तारा तो विशेषत: विलय ऊँकार रूपा हैं। दक्षिणा कालिका 


विशेषत: हैं उदयमुख्यता युक्ता । 
दक्षिणा में उमा, रमा, समा। वामा में अम्बा और अमा, जो अवाज़- 
मनसगोचरा हैं । इस रहस्य को .गम्भीरुता से समझो । जैसे गायत्रीजप के उदयसेतु 
में उमा, अनुलोम में. जो :£वरेण्य'”” चूड़ामणि है वहाँ रमा, अनुलोम विलोम की 
(दक्षिणा-वामा की) सन्धि में समा । विल्ञोम अथवा वामा में अम्बा, अम्बाला तथा 
अमा के त्रितव की भावना विद्येषधिकरण में करो । सामान्यधिकरण में ऐसे अवच्छेद 











नहीं हैं। अर्थात्‌ उमा, रमा प्रभृति सामान्यतः सवंत्र ही विद्यमाता हैं। किम्बहुना: 
इस प्रकार का सामान्यविशेषाधिकरण यदुच्छाकल्पित नहीं है। प्रत्येक में तत्व- 
निरूपित उपयोग रहता है । रि०९एश्मा०प्र (6०766 09 फांग्रणंए6, जैपे वामा 
में प्रथमत: अम्बा क्यों हैं ? उदय में जो ओंकार रूपी नाद है, उसने अब विलछोम में 
विन्दु विछय रूप धारण किया है। भउ म का “उ' कहंता है “अब मैं मध्य में 
स्थित रहकर नाद को (अनुलोम) वितान में नहीं ले जाऊगा। इस बार विलोम में 
(नाभि अथवा केन्द्रीणकत्ति में) 'शेष' में जा रहा हूँ । और मेरा संकोचरूप जो 
“व! है, वह रूप घारण कर रहा हूँ। अर्थात्‌ अब हो - रहा हँ---अम्ब (माँ का 
सम्बोधन । अब तक 'मैं' था “धीमहि”; परन्तु अब “मैं को छोड़कर माँ को 
पुकारो” । बस; अब तो कया यहाँ सब चुप हैं ! विन्दुंवासिनी का आकर्षण यहीं तक 
है। मां ने मेरी पुकार से मानो हाथ बढ़ाया । यही है “आ”” कार। अब तक लोहा: 
चुम्बक की ओर जा रहा था । परन्तु जब तो चुम्बक स्वयं छोहा की ओर बढ़ता 
जा रहा है। इस प्रकार “अम्बा” अधिकार में आई। इसके परचात्‌ है अम्बाला।, 
इसके अन्तिम वर्ण 'छा” का प्रणिधान करो । बैखरी वाक्‌, संकल्पी मन तथा प्राण: 
की गौणी बृत्ति का लय करना होगा, अथवा इस अम्बाला में जाना होगा । ४ ला. 
में सन कुछ को लूट कर लीन कर लेने की शक्ति है । अन्त में अमा । यहाँ केवल 
मात्र विन्दु विलय ही नहीं, प्रत्युत परमविलय भी विवक्षित है। दोनों पक्ष में 
“अवाजु मनसगोचरा”” को समझ छो ! द । 

ु खेचरी प्रभृति मुद्राओं की सहायता से क्रियायोग में, ज्ञान तथा भाव में; 
विवत्ते आदि में भी वामा का अनुसन्धान करो ॥ £सब उलट देना” जो उल्टा है; 
उसे पुनः जब तक उलटोगे नहीं, तब तक वह सीधा नहीं होगा । ष् 

अब एंक और कारिका ६० अ 
वामा च दक्षिणा वृत्ति वृश्यते सर्ववृत्तिषु 
तयोरावृवत्ततेतास.... समीकरणमुच्यते ॥ १०० ऐ। 
इस कारिका में समीकरण मात्र का लक्षण श्रदत्त है। विश्व के जितने भी 

समीकरण हैं, वे सभी दक्षिण तथा. वामों वृत्ति में उद्बृत्त (२७॥शं॥0० ) हैं, यह 
कहा गया । इस विश्व व्यापार में कहीं भी इन वृत्तिहय की एकान्त समता; पूर्ण 
समता नहीं है। अर्थात्‌ कोई भी एप्रालांगा ऐथब्जाए 6एथ८अआं०06 नहीं है ।. 
जपादि साधनायें समता की साधना हैं । 


जैसे प्रसिद्ध पिलंब्थाएथ8 एपरप्धांणा । उसमें ९-१ है । ?५ एक: 
प्रकार की क्रिया और थएे अन्य प्रकार की क्रिया (8४०४ फप्ाणांगणा) । 4 


उसका विंलोम (2०ए०७०) है। साधारण बीजगणित में एक से दुसरे का वियोग 








१५० द्वितीय (अध्याय 


करने पर तो दघुन्य होना उचित है। साधारण बीज गणित में संख्या का हिसाबः है, 
परन्तु यहाँ जो इक्वेशन है; उसमें क्रिया (फंगशन) का हिसाब है। क्रिया कहने पर 
उसके 82॥56 को भी पकड़ना होगा, अर्थात्‌ किस दिशा में क्रिया, किस प्रकार से ? 
कैवल संख्या तथा परिणाम देखने से ही नहीं चलेगा । जैसे जप एक क्रिया है । 
प्रत्येक आवृत्ति में ( 744९ में ) वाक्‌-प्राण-मन की वृत्ति है। अतः आइृति का 
विराम नहीं है । विराम-उपराम समता साधना की काष्ठा में होगा । 


२१. दक्षिणादक्षिणत्वेइनपाय: ॥। 
पूर्वाक्त दक्षिणा दक्षिण (अनुलोमा अनुकूल) होने पर अनुपाय है ॥। 

अनपाय शब्द को काष्ठा एवं काष्ठाभिमुख गति रूपी उभय अर्थ में प्रयुक्त 
. किया जाता है यहाँ द्वितीय अर्थ विशेषत: विचाये है। अर्थात्‌ धाम अथवा लक्ष्या- 
भिमुखी ऐसी गति (अभ्युदय) जिसमें बाधा के कारण च्युति अथवा स्खलन की 
सम्भावना शुन्य होती जाती है--अनइनटरप्टेड प्रोग्रेशन ! अर्थात्‌ गति जिस वर्त्मं 
में चलकर लक्ष्य तक पहुँचेगी, उससे स्खलित न होना । यही है गतिशुद्धि अथवा 
शुद्धनति । स्थितिशुद्धि अथवा अनपायधाम का इसके साथ विचार करो । 


सर्यादाभिविधी प्राप्प वत्तेरावत्तिरिष्पते । 
समाराकानुलोम्येन दक्षिणा सा निरूषिता ॥ १०१॥। 
दाक्षिण्यं यद्‌ दक्षिणाया: स्वच्छन्दवाहिताभवम्‌ । 
नेरन्तयेंग. तस्माच्चानपायोउम्यदयो.. मतः ॥ १०२॥ 
मर्यादा तथा अभिविधि, इन दोनों को (आ' के अर्थ में) प्राप्त करके वृत्ति 
होना चाहती है आवत्ति । अर्थात्‌ चक्र की आकृति से नेमि तथा अर इन दोनों को 
पाकर । जो वृत्ति अबतक स्थिति किवा गतिमात्र थी, वह नाभि-अर-नेमि की 
आइति को प्राप्त करके आवृत्ति हो जाती है। यद्यपि यह आवृत्ति पूर्वोक्त समा एवं 
राका के आनुलोम्य में घटित होती है, तंथापि इसे दक्षिणा कहते हैं । 


दक्षिणावृत्ति का आनुलोम्य अथवा स्वच्छन्द वाहिताजन्य जो दाक्षिण्प है, 
यदि उसमें नैरन्तयं (अनइनटरप्टेड कन्टिन्ययिटी) धर्म रहता है, तब उसे कहते हैं 
अभ्युदय । इस अभ्युदय लक्ष्य की ओर जो अभिमुखीन गति है, उसकी स्वच्छन्दवहा, 
तिरन्तरा, समासन्धिनी तथा अनपेता-आक्ृति रहती है। जपादि सर्वेविध साधनाओं 
में दक्षिणादाक्षिण्य है। अत: यथार्थ अभ्युदय घटित हो रहा है; अथवा नहीं हो रहा * 
है, उसे इन उपरोक्त चारो धर्म के सदभाव, असदभाव, न्यूनता तथा अतिरेक द्वारा -) 
ठीक से जान लो । अभीष्ट रूक्ष्य में उपयोगिनी क्रिया का साधन होने पर इस प्रकार । 
का अभ्युदय साधन हो सकेगा । जिसके द्वारा अभ्युदय तथा नि:श्रेवस अधिगत होता ०, 
है, बही है धर्म । क्रिया (भावशान के साथ व्यापक अर्थ में) सात्र का अपना स्वधर्म 


बे 
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है। उसके इसी स्वघर्म में अनपाय गतिस्थिति हो जाने पर अभ्युदय होता है । 
'परधर्मों भयावह:” परधर्म का परिहार अर्थात्‌ संकर शुद्धि । स्वधर्मं में प्रतिष्ठा 
होते ही शुद्धि की परिसीमा में ही शंज्धूर है । 
२२ दक्षिणावामत्वेष्पाय: ।। 
दक्षिणा के 'वाम! होने पर अपाय अथवा च्युति होती है ॥॥ 
वाम का अर्थ पूर्वोक्त वामा कदापि नहीं है। कोई ए06आं60. 70एशाशा 
यदि [२60०0 270 ॥०ए९८३४९० 97 ढ०088 07 एणापएक्ाए एणा०ग होता है; 
तब उसमें वामत्त्व (0णा7क्ा॥00&००॥०5४) है और इस कारण से अपाय घटित 
होने लगता है। 
अदाक्षिप्पं हि वामत्त्वं सन्धिविग्रह्मते यतः १ 
व्याहता दक्षिणाधारा प्रतिपक्षेण केनचित्‌ ॥१०३॥ 
व्याजविध्नावन्तरायोपद्रवाविति बामत:ः । 
दक्षिणाया हि जायेरन्‌ येउप्पपायाश्चचतुविधा: ॥।१०४ । 
देशिकं कालिकं रिष्टं. वास्तव छान्दसं तथा । 
स्कन्देकदन्तशर्वाणी ओपतिमितिवाय्यंते १० ५॥। 
यहाँ पर अदाक्षिण्य को ही वामत्व समझता चाहिए । इससे क्या घटित होता 
- है ? सृष्टि घारा अथवा साधन जीवन में जहाँ सन्धि ( 9॥8870०, (१०0877९॥०6 ) 
रहती है, अथवा रहना उचित है, वहाँ तो विग्रह (विरुद्ध अथवा विपरीत भाव ग्रहण) 
परिलक्षित होता है । इस विग्रह का रूप क्‍या है ? जिस दाक्षिण्य अंथवा अनुकूछा की 
घारा अन्तर्बहिविश्व में प्रवहमान रहती है, वह धारा किसी भी प्रकार के प्रतिपक्ष 
(0४०४४ 0 0०ाएशाए 0ए्रएथा) के द्वारा व्याहता होती है। अतः दक्षिणा या अनु- 
लोमा धारा अब शुद्ध तथा असंकीर्ण नहीं रह जाती । उसमें संद्भुर आ जाता है । 
व्याजविघ्न रूपी अन्तराय वामता के कारण “उपद्रव' का आकार धारण कर छेता 
है। अन्तराय न» जो अन्तरा (मध्य में) में उपस्थित होकर अश्ाधगति को बाधित करे । 
05#70८४०7 ॥0 06 947, उपद्रव *» जो केवल मार्ग में पड़ा रहकर बाधित नहीं 
करता (जैसे अन्तराय मार्ग में पड़ा रहकर बाधा देता है ), प्रत्युत जो बलात्‌ पथ से ' 
खीचकर पथश्रष्ट करता है (5 ए्रथ्ांणः ध8078०7४०7) उपसगे > जो बलातु अन्यत्र 
नीत” नहीं होता, प्रत्युत अन्य एक और होकर बाधित करता है ( सर्ग )। अन्तराय 
रूपी व्याज-विध्च ( वैरुप्य-वैगुण्य ) सृष्टि की गतिमात्र में कुछ न कुछ रहते ही हैं । 
प्राकृत सृष्टि में (विशेष, विषमपतव में [0 06 079 8ए/0७8०708 में ) शुद्ध, ऋजु 
के समग्र ब्याज विघ्त में किचित्‌ कवलित हो जाने पर भी उसकी मात्रा तथा मुख 
( $००९ ० &००८८थाांणा ) के सम्बन्ध में अवहित रहना पड़ता है । वैरुप्य को 
मात्रा क्‍या है, उसका मुख ( 50706 ० &०००।४४४०॥) किधर है, संकर की ओर 





क्‍ १५२ द द्वितीय अध्याय 


है अथवा शंकर की ओर, यह जानता चाहिए। जो विरुप, विगुण है क्‍या उसने 


स्वभाव स्वरूप ( शुद्धि ) की ओर मुख किया है, अथवा नहीं किया है ? क्या राग 


उच्छिन्न हो रहा है अथवा वरद्धित हो रहा है? इस प्रकार से दोष की मात्रा और 


. उसके मुख की दिशा, दोनों की ओर लक्ष्य रखना पड़ेगा । जपादि साधन में भी ऐसा 


ही है। 
यह देखो कि दोष की मात्रा तथा मुख इतना अधिक (प्रोनाउन्स्ड) है कि उसे 
साधारण अन्तराय कदापि नहीं कहा जा सकता । उसे उपद्रव अथवा उपसर्ग कहना 


पड़ता है। इससे विदित होगा कि दक्षिणा के बदाक्षिएय में इस बार जीवन साधनादि 


के उपाय (काप्/एथत०ा) में जाने की आशंका है। तब अब समय व्यर्थ करना, काल 
विलम्ब करना--उचित नहीं है, अतएवं :“उत्तिष्ठत्‌ जाग्रत””। जैसे रोगद्द्धि तथा शत्रु 
वृद्धि को बर्दाइत नहीं किया जा सकता, वैसा ही व्यवहार इनसे भी रखना होगा । 
अपाय चतुविध है, रुपापाय; गुणापाय, मानापाय तथा सम्बन्धापाय । इनका 
वर्णन अगले सूत्र में किया जायेगा। प्राकृतिक अपाय में (एऋणिगरा8त ० एिए४०- 
666 704/प7७] ॥899९००४४५ ) तथा जपादि साधन में भी इन चतुविध अपाय का 
( ॥7ए०0एआ९४५ ) का निवारण करना होगा । जैसे गरम लू चर रही है। 
मौसमी वर्षा का समय होने पर भी वर्षा नहीं हो रही है।. 
_ (क) मौसमी वृष्टि के छिए जिस आकृति में मेघ संचार होता चाहिये; वैसा 
नहीं हो रहा है. ः । 
 (ख) वर्षण हेतु उसमें जैसे गुणों की आवश्यकता है, वैसे गुण उसमें नहीं है । 
उनका योग (काम्बिनेशन) नहीं हो रहा है । 
(ग) जिस मान का ( मात्रादि में ) रहना आवश्यक है; वह मान घटित 


नहीं हो रहा है । 


(घ) वायु की गति, धृथ्वी पृष्ठ के स्थानविद्येष इत्यादि में जो सम्बन्ध रहना 
आवश्यक है, वह सम्बन्ध प्राप्त नहीं हो रहा है । 


यह सब साधारण विश्लेषण है। विशिंष्ट रूपेण देखने पर इन विषमताओं 


को एक सामान्य लक्षण में छाया जा सकता है। वह है प्रकृति में अग्विषोमीय वैषम्प । 
इस प्रकार के अनुपात वैषम्य का नैसगिक हेतु साधारण तथा असाधारण रूपी प्रकार 
द्वय का होता है। असाधारण में 80५ 590०४ समूह की मात्रा तथा कास्मिक 
किरणों की मात्रा इत्यादि भी असाधारण रहती है। जैसे मनुष्यक्रत सज्ता08था 
80777 इत्यादि का विस्फारण । जैसे जंगलों का ध्वंस, विराट पावर प्लान्ट आदि 
की स्थापना आदि । इनके फलस्वरूप तैसगिक अग्निषोमीय छन्‍्द का व्यतिक्रम होने 
लगता है। चाहे जिस कारण से व्यतिक्रम क्‍यों न घटित हो, उसके निवारणार्थ पहले 


समर्थे भाव से याग यज्ञादि का अनुष्ठान किया जाता है। वत्तमान में विज्ञान अपने 
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पाप के प्रायश्चित्त की बात न जानता हो, ऐसा नहीं है। फिर भी पाप का भाव 
(नैसगिक विनाश) द्रुत गति से वधित होता जा रहा है। घरित्री को रसातल में ले 
जाने का उपक्रम हो रहा है| विशेषतः वाराही शक्ति के जागरण का. प्रयोजन इस 
संकट में आवश्यक है। इनकी कृपा से आणबिक तापादि शक्ति का उद्वत्तेन (7.०५४- 
॥078 एए) प्राणिक तथा आत्मिक शक्तिरूप में साधित होगा । 


जैसे किसी प्रक्नर का रेडियोएक्टिव एठटम । इसके केन्द्र ( न्यूक्लियस ) में 
केवल मात्र जड शक्ति नहीं है, प्रत्युत प्राण एवं चेतन्‍्य शक्ति का महान्‌ भण्डार भी 
निहित है। प्राकृतिक व्यापार छन्द में ( ॥ ग्रध्णा॥] 2007079 ) जिस प्रकार से 
तथा जिस परिणाम में इस दाक्ति का विकिरण होता है (ह) उससे सृष्टि की स्थिति 
तथा पुष्टि के निमित्त अग्निषोमीय स्वच्छन्द एवं आवदयक अनुपात की रक्षा होती 
है । अर्थात्‌ “ह सौ” आकृति दक्षिणादाक्षिण्प की ओर जाती है, वह सहसा वामत्व की 
- ओर नहीं जाती । बृहद्‌ विश्व में ८०आआं० 7२४५७ इत्यादि में भी दाक्षिण्य बना रहता 
है । प्रृथ्वी के परिमण्डल में जिन 70705४9!#८४० का स्तर विद्यमान रहता है, वह सब 
हमारे रेडियों प्रूफ अथवा 5०6९७ के समान आन्तर एवं वाह्य रेडियेशन्स से रक्षा 
करता रहता है । यदि भय हिंसा इत्यादि से प्रचोदित होकर हमारी बुद्धि आणविक 
स्व छन्‍्द ( दक्षिण ) रूपी 'हूसौ' आकृति को भग्न कर देती है ( 89 वगी5आंगा 07 
एश्लंणा ), उस एिथ्ति में 'ह' में निहित महाप्राण क्षुब्ध-उपद्रुत तथा विप्लुत होने 
लगता है । है 

“हु सौ” आकृति में जड़ाणु समूह में जो प्राणशक्ति सु्त तथा अव्यक्त है, वह 
जब जाग्रत एवं व्यक्त होती है, तब उसकी आकृति है हँस:” | इसमें विन्दु से सोम 
( अनुस्वार रूप से ) निःसृत होकर मं।नो आणव अग्वि से कहता है “तुमने मात्र 
बाहर स्वयं को तापादि रूप से क्‍यों प्रचलित कर रक्खा है। तुम्हारा बाह्यताप इस 
बार आन्तर योग रूप में परिकल्पित हो उठे । उससे मैं सोमसुत हो जाऊंगा। मैं 
तब जड़ धर्म को प्रणधर्मं बता दूँगा ।” मानों अग्नि कहते हैं “अच्छा ऐसा हो : तब 
मुझे अग्निषोम रूपी युग्म में प्रथम स्थान दो ।” सोम कहते हैं “तथास्तु” ! इसका 
फल है अहंसः | सोम पुतः कहते है “विन्दुमुखीन, अन्तमुंख ( $प्रशं००४४० ) होने द 
पर अब बाहर आप स्वयं को कितना रखेंगे ? 'सः” का कुछ संवरण करिये 
और स्वयं की ओर अभिनिवेश दीजिये ।”” परिणामस्वरूप अहंसंवित्‌ (0०75९०एशा- 
: 6४5 08८[, यही है अहं आकृति । वामाबृत्ति में ( वामत्व में नहीं ) यह रसायन 
में होता है सो5हं (आत्मसंवित्‌) ! सः का संवरण किया था ? वह पुनः कहाँ से आ 
गया ? अहं एवं सः, मैं और वह, इन दोनों का जब तक आधार-अधिष्ठान नहीं 
मिल जाता, तब तक आत्मा ही नहीं मिलता । आत्मा ही अग्निषोम की पूर्ण समता 
'का स्थल है। 
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जप की साधना है इसी समता की साधना । जप में चार प्रकार की अपा- । हक 
यशंका का परिहार करने के लिये अवहित रहना पड़ता है। अर्थाद जप करते समये 
आकृति ( ध्वन्याकृति तथा रूपाकृति ), गुण, मान तथा सम्बन्ध में दाक्षिण्य रखना 
ही होगा । वामत्व में जाने से लाभ नहीं होगा । मुख्यतः जप की संरूया तथा परि- 
णाम ( वृष्थाप्रत ) लक्ष्य नहीं होता, लक्ष्य है जप का ग्रुण ( 0परशा५ )। जिस 
जप में गुणवत्ता है, उसकी स्वकल्प साधना करने से ही भूयत्ती ऋद्धि-घिद्धि श्राप्त हो 
जाती है । ग्रुण अर्थात्‌ वाक्‌ू, मन तथा प्राण का उत्कषँ-प्रकर्ष । 


५", 











पहले रूपापाय ( 7००7४ ) को विशेषत: देशिक, मानापाय को 
कालिक, ग्रुणापाय को वास्तव तथा सम्बन्धापाय को छान्‍दस कहा जा चुका है । यदि 
इन पूर्वालोचित पर्वों को लिया जाये; उस स्थिति में कारिका के अन्तिम इलोक में 
कहा गया है कि इन चतुर्विध व्यत्ययवारण कल्प में यथाक्रम से स्क्रन्द, एकदन्त, 
'शर्वाणी एवं श्रीपति; इन देव चतुष्ठय का मन्त्राढिख्प से समाश्रय करो । अर्थात्‌ 
स्कन्दादि देव चतुष्ठय हमारे लिये देश-दाक्षिण्यादि का विधान करते हुये सर्वेत: 
सवंत्र कुशल हों । विशेष स्थल में विशेष उपयोग का चिन्तन करके देखो । कला; 
नाद विन्दु, सेतु-सन्धि, इन चारो को दैशिकादि तथा स्कन्दादि चतुष्ठय के साथ 
अन्वित करके देखो । उस स्थिति में स्कन्द तुमको कला कुशल, एकदन्त तुमको 
नाद कुशल, शर्वाणि (विन्दुवासिनी) तुमको विन्दुकुशल तथा श्रीपति तुम्हे सन्धि- 
कुशल बनायें। इन चारों के साथ ह्वींएँक्रीं श्रीं पी बीज चतुष्ठय की भावना 
करो । 59406€-[76-00फ्रढ-(८णाशुबांणा ही सुष्ठि के चार मूल 00-09ं- 
7846७ हैं - 

२३. तत्रोदारविच्छिन्नतनुतादिश्रसद्भः : ५। - 

दक्षिणा के अदाक्षिण्य के कारण “अपाय' सम्भावित होने पर यह लक्ष्य करना 
होगा कि दक्षिणा अथवा अनुकुला (अनुलोमा ) वृत्ति क्या है? उदार अथवा 
_विच्छिन्न है अथवा तनु, अथवां अनुल॒प्त-विलप्तादि है ? 

अपाय स्थल में (रक्ष्य में गति स्थिति की असम्भावना में) अनुकूछा अथवा 
अनुलोमा दत्ति अथवा क्रिया किस अवस्था में है, इसे सविशेष रूप से न जान लेने 
पर प्रतिविधान सम्भव नहीं होता । जैसे देह की अस्वस्थता में ( रोग में ) यह 
जानना आवश्यक है कि देह की स्वाभाविक रोगनाशिनी शक्ति ( पूर्वोक्त दक्षिणा ) 
ने किस मात्रा में दाक्षिण्य को सुरक्षित कर रखा है। यही है निदान । औषधि का 
कार्य है इस दक्षिणा की समीक्षा परीक्षा करके उप्के दाक्षिण्य को स्व छन्द में. १ 
लाना । चिकित्सा>>सम्यक्‌ रूप से दक्षिणा की समीक्षा-परीक्षा करते हुये दाक्षिण्य. ) 
के योग क्षेत्र हेतु अन्वीक्षा ! देह के स्वाभाविक हंस: ( श्वास-हृत्स्पन्दन इत्यादि 
क्रिया जिसके लिंग हैं) की विवेचना करते हुये. अन्वीक्षा ( अभीष्टानुकूल 
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बुद्धियोग ) का साधन किया जाता है। केवल शरीर व्याधि में ही नहीं; प्रत्युत 
मानस व्याधि आदि में भी इसी नियमानुसार निदान किया जाता है । 

जैसे रोग में कोई वैद्य आकर नाड़ी. परीक्षण कर रहे हैं। यदि नाड़ी की 
गति स्थिति “उदार” है; तब तो रोग सहज है। विच्छिन्न गति चिन्ता का कारण 
है। अवहित होने पर विच्छेद के समय मात्रादि का परीक्षण किया जाता है। तनु 
(क्षीण) होने पर प्राण अथवा ओज शक्ति की दुबंडता रहती है। जहाँ गति अवलुध 
है, वहाँ संकट है । मानसिक शुभाशुभ, संस्कार संवेगादि में भी ऐसी अवस्थायें प्रणि- 
धान योग्य हैं | प्राणिधान के अभाव में प्रतिविधान नहीं हो सकता । जैसे जपादि 
साधना में नाद । जप स्थिति में नाद उदार है किवा विच्छिन्न क्षीण ( तनु ) अथवा 
विल॒प्त है ? नदी के स्त्रोत से विपरीत नौका चल रही है, रस्सी से खींचकर । नदी 
चौड़ी नहीं है । मस्तूल को तान कर दोनों पार से दो लछोग़ रस्सी खींच रहे हैं। नौका 
न तो उस ओर जा रही है और न इस और भटक रही है, श्रत्युत मध्य में ( ?8- 
ए४९60ए?/97 ० ३००७८४४४०॥ ) में है। यहाँ पर नौका की गति. स्त्रोत से विप- 
रीत, प्रतिकूल होने पर भी उदार कही जाती है। शून्प्र में एक रेकेट छोड़ा गया । 
रैकेट शून्य में कुछ दूर ऊपर उठकर पुनः भूमि पर आ गिरा, यहाँ भी गति को 
उदार ही कहा जापेगा । द । 


उदार दाक्षिण्य अथवा गति-स्थिति का आनुकूल्य अबाध एवं ऋजु न रहने 


पर भी. ऋतानुग तथा छन्‍्दानुग होने की ओर उन्मुख रहता हैं। जो बाधज ओऔर 
वाम गति है, वह भी उदार तथा साम (जिसे सहायता से समता में छाया जा सके ) 
होने पर साधक हो जाती है, बाधक नहीं रह जाती |. 

प्रतिपक्षेण वामत्वे दक्षिणायां सम्पिते । 

आकृति गुणसस्बन्ध संख्यानां ( सानानाँ ) हि विपयंयात्‌ । 

अपायस्य .प्रकारा: स्थ॒ुगंणसम्बन्धादविभेदत: ॥१०६।। 

'रूपापायगुणापायोौ भानसस्वन्धभाविनों । 

चेति चत्वार इृधपनन्‍्त उदारादिविशेषणे! ॥१०७।। 

कोई दक्षिणा ( अनुलोमा-अनुकूला ) बृत्ति ( गति-स्थिति ) चल रही है। 

कोई प्रतिपक्ष ( पक्ष अथवा सपक्ष का प्रतिद्वन्द्दी ) उपस्थित होकर दक्षिणा में वामत्व 
( ए४/०एधा.१7655 ) ला रहा है। पूव॑सूत्र में कहा गया है कि यह वामत्व आकृति 
( जप ), गुण; संख्या ( मान )॥ तथा सम्बन्ध के विपयेय का लक्षण स्वरूप है । 
( जैसे विराट विश्व में कोई ज्योतिष्क तारा निदिष्ट गति से विपरीत अथवा विप- 
यँय में जाने लगा अथवा आणव जगत्‌ में कोई इलेक्ट्रान विपयेय में हैं )। फलस्वरूप 
निर्दिष्ट अथवा अभीष्ट गति स्थिति का जो अपाय घटित होता है. ( 96एंक्ांणा 


भादि ऋतगतिस्थिति का व्यतिक्रम ), वह ,अपाय श्री रूपादि भेद से चतुविध कहा. 
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गया है। यदि इसमें गुण-मान-सम्बन्ध आदि का उतना विपय॑य न होकर जप अथवा 
आकृति ( फाममे ) गत विपयँय होता है; तब यह अनुमान करना होगा कि अभी भी 
"यह विपर्यय उदारकोटि में ही जा रहा है। यह है साध्य विपयंय । यह साधक भी 
हो सकता है । 
यदि कोई वस्तु अथवा द्त्ति अपना रूप परिवर्तित कर देती है, तथापि गुण- 
सान तथा सम्बन्ध में ठीक रह जाती है, तब उसमें उतनी अनर्थापत्ति नहीं है वरन्‌ 
उसमें इष्टापत्ति भी हो सकती है। यदि मिष्ठान्न कई प्रकार का हो और देखने 
में अच्छा लगे, तब वह अच्छा ही होगा, किन्तु गुणमान में उसका आस्वाद भी अच्छा 
है क्या ? प्राणी के जीवकोष में (|7077050776 आदि में 2०7० नामक जो आणव- 
जीवमूल रहता है, उसमें किसी उपाय से परिवत्तंन घटित हुआ | अब्र यह परिवत्तंव 
क्या केवछ कौलाकृति को ही बदल देगा अथवा कौलग्रुणमानादि को भी ? वत्तेमान 
में प्र/०708०7 8077 इत्यादि की परीक्षा तथा विस्फोट आदि से जो तैजस प्रक्षेप 
( २०व४४ए९ थि076 ) होता है; वह प्राणिमण्डल का कुछ न कुछ विपय॑ंय 
अवश्य करता है। ज॑से मनुष्य । विभिन्न मुखाकृति के मनुष्य तो हैं ही । भविष्यत्‌ में 
यदि मुखाकृति और भी हो नाना प्रकार की हो, उससे चिन्ता की उतनी अधिक 
समस्या उत्पन्न नहीं होती ( यह अवदय है कि उसकी मुखाकृति में पुनः वानरों के 
समान होने की २०एथ०शंणा की घारा न आ जाये । ), किन्तु यदि बुद्धि प्रभृति 
ग्रुण, सामाजिक-नैतिक-आध्यात्मिक मान तथा अपनी सत्ता में, जीव-जगतु के साथ 
. उसका सम्बन्ध परिवत्तित होने लगता है, तब तो महान्‌ अनर्थ उत्पन्न हो गया ! बत्ते- 
मान में पृथ्वी में जिस प्रकार की अवनत मनुष्यगोष्ठी परिलक्षित हो रही है, उनकी 
अवनति क्यों तथा कैसे घटित हो रही है, इसे भी प्रसंगतः समझना होगा। 
गुणयत अपाय में दक्षिणा का दाक्षिण्य विच्छिन्न होने लगता है। मानगत 
'पनुता' अथवा क्षीणता आती है। मूल सम्बन्ध अथवा छन्दगत अपाय के सम्बन्ध में. 
सतक रहना होगा । रूप अथवा आकृति के अपायस्थल में विशेषत: कलाकुशल होना 
चाहिये और मान-गरुण में 'नादविन्दु कुशल । सम्बन्ध में सन्धिरूपा अधंमात्रा में कुश- 
लता आवश्यक है ! ड़ 
२४. वासदक्षिणत्वे निसगे: ॥। 


पुर्बंलक्षण निरूपित वामा के दक्षिणत्व अथवा दाक्षिण्य से जो होता है, वह है 
निसगे ।। 


इस सूत्र में निसगे शब्द को केवल अभिधानिक दृष्टि से देखने से नहीं 
 चलेगा। “नि” ( नितरां निश्चयेन वा ) आधीगते सर्ग: अस्मिन्‌” सर्वेतोभाव से 
अथवा निश्चित रूप से सृष्टि जिससे आहित होती है वही [निसगं है ॥7० 846 
840६४7०0४70 ० 8॥ ०८6०७४०07. पादचात्य दर्शन के चिप, प्रथा तथा 
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पिक्वापा4 पिएण्था॥5 की तुलना इस प्रसंग .में आवश्यक है। गीता के इलोक “निधानं 
बीजमध्ययम्‌” में निधानं कहने से क्या ध्वनित होता है। उसके पहले है “'स्थानं'' । 
यह क्या है ? उत्त भूर्भव: स्व: रूपी महाव्याहृतित्रय ( 76 शा66 डाथात ०4४०- 
80765 ) का स्मरण करो । “यह ( व्यक्त ), वह ( अव्यक्त ), न यह-न वह । 
'स्थानं! का तात्पयें है कि सब कार्य अथवा फलरूप से यह मुझमें ही है । जैसे प्रका- 
रान्तर से गीतोक्त विश्वरूप दर्शन ! 'बीजमव्ययं' कहने पर यह तात्पर्य विदित होता 
है कि उसी परमकारण में समस्त, सब कुछ अव्याक्ृतरूपेण अवस्थित है । 'निधानं' «७ 
कार्यसमष्टि से परमकारण को और परमकारण से कार्यप्रमष्टि की गतिसन्धि को 
कहा गया है। जैसे बैक का खाता और घर का खाता | बैंक से घर में आ रहा है 
और घर से छथग77 में जा रहा है। मध्य में लेन-देन का एक बन्दोबस्त है जिससे 
बैंक से घर में और घर से बैंक में रुपया आता-जाता है। 


. यद्यपि यहाँ पर “निसर्ग! का तात्पये इसी प्रकार की बैक व्यवस्था ही प्रतीत 

हो रही है, तथापि “मुख” तो मूल अथवा “बीजमव्ययं के पास है । “जहाँ से सब आ 
रहे हैं, वही सब जमा हो रहैं हैं अतः बीज का, विन्दु का अन्वेषण करो । यही है. 
निसग्ग वार्त्ता । - 
अतएव निसर्ग में विन्दु किवा बीजमुखीनता रहती है। सब कुछ कहते हैं 
“देखो ! इस बीज में, इस विन्दु में ही हम सब निहित हैं” जप में विन्दुविलय में 
इसी निसगं द्त्ति की साधना करना पड़ता है। वर्णमाला के अनुस्वार, चद्ध विन्द्‌ तथा 
अनुनासिक सामान्यतः उक्त निसगे बृत्ति के ही साधक हैं। यह भी लक्ष्य करो कि 
निसगं वृत्ति में :सर्ग न रहने पर ही छुटकारा होगा । निसर्गंत्रत्ति है विलयसेतुसन्धि 
सन्धिनी । सर्ग द्विविध हैं--स्थुल अथवा व्यक्तवर्गे, सुक्ष्म अथवा अव्यक्त वर्ग । (76- 
(० धात ए"थाएं था ( 5४070 ) । प्रथम के स्थगित हो जाने पर सापेक्षनिवृत्ति । 
दोनों के अभाव में निरपेक्षनिद्धत्ति । 

विलोमा या भवेद्वामा दक्षिणा सा समन्वयात्‌ । 

निसर्गमुलविन्दुत्व॑ संगच्छमानवत्तिता ॥१०८ ॥। 

अमान्रश्चातिसात्रश्चाधि प्रात्ररचाधंमात्रक: ॥ 

समात्रस्चेति तत्रापि जानीत सर्गपच्चकुम । 

युक्तिस्थाति विधासर्ये सत्तेति बर्गपञऊचकम्‌ ॥१९९॥ 

पहले जिस विलोमा की संज्ञा वामा प्रदान की गयी है, उसके सम्बन्ध में यह 

कहा जा चुका है कि वामा का दाक्षिण्य कैसे संभव होता है । यहाँ यह ज्ञातव्य है 
कि “दक्षिणा” होने का यह तात्परयर्थे वहीं है कि अब वाम। ( विलोंमा ) वैसी रह 
ही नहीं गयी उसने अपना मुख “फेर लिया। यहाँ वामा के दक्षिणा होने का यह्‌ 
तात्पर्याथें है कि वामा तो अपने उसी रूप में स्थित है, वह विलोमा ही है, तथापि 
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उसकी उस प्रकार की गति तथा छन्द में अनुकूलता आ गई।॥ वामा की गति एवं 
अन्द में संगति और समन्वय रूपी गुण विशेषत: आये हैं। संगति गति की अनु- 
कूलता । गतिच्छन्द का-जो दाक्षिण्य अथवा अनुकूलता. है, वह किसका उद्देश्य अथवा 
लक्ष्य है ? “निसगंमुलविन्दुत्व॑ संगच्छमानवृत्तिता' । निसगे का जो मूलविन्दु अथवा 
बीज है, यदि विलोमवृत्ति ( जैसे जप के विलय में ) उसकी संगति तथां 
समन्वय में है, तब उस्त स्थल में वामा का दाक्षिण्प हो गया यह मानना चाहिये । 
अर्थात्‌ इस प्रकार के स्थरू में निसगग तो गीतोक्त “निधानं” की आक्ृति प्राप्त कर 
लेता है । दक्षिणा अथवा वामा, दोनों में ही समर्थ गति को यदि तन्त्र कहते हैं, तब 
उप्तमें संगति से उसका यथार्थरूप ( यन्त्र अथवा (0776० 940०0 ) विदित होता 
है, और समन्वय होने पर उसके यथार्थ छन्‍्द ( मन्त्र अथवा 0076० फए9णा०ंए6 ) 
की अभिज्ञाता होने लगती है । क्‍ 

जैसे ऊं नमः शिवाय मन्त्र जपा जा रहा है। यदि अंतिम पद ( नम: में ) 
की विलोमा'वामागति में ही विन्दु लय तुम्हारा अभीष्ट है, उस स्थिति में नमः में 
स्थित विसगें का ध्वनिप्रक्षेय के समान उच्चारण नहीं करना चाहिये ( 85 था 
40700: 7०ण्॒ ० $80प्रा0 ); “तमह” इस प्रकार से ध्वनि अथवा नाद को बिन्दु 
लय की ओर अभिमुखीन सूक्ष्मता ( समन्वय-संगति ) में लाना होगा । सगीतालापन 
में वाद्य के लय में इसी फजाणा०ा० (0णाष्टापआ८6 घ्वनिगत समन्वय तथा संगच्छे- 


. मानवृत्तिता को विशेषतया साधना होगा । जैसे कोई चौताल राग गा रहा है “शम्भु- 


शिव आदि” | ताल के सम में आकर शम्‌ कहकर छोड़ दिया किन्तु यह बलात 
ध्वनिप्रक्षेप नहीं है । ताल के 'धा? अथवा धुम' के साथ जो शम्‌ है, उसके स्व छन्द 
में लय का प्रदर्शव ही उद्देश्य है। जैसे जप में जब विन्दु विलय में आकंर लयविराम 
की स्थिति आती है, मार्गंसंगीत में भी वैसा ही होता है । संगीत में गीतवाद्य के' कलू- 
कलाप का नाद में समाहार करते हुये उस नाद को पुन: विन्दु में शयान करना 
पड़ता है । यह होने पर ही 'सम्‌” को छोड़कर होगा प्रक्ृृत शम्‌ ( कल्याण ) । इसके 
प्रसाद से शिवशक्ति सामरस्प के रसपायी हो जाओगे तुम ! स्थूल में गीत को. 
[ स्वर ) कहते हैं शिव और ताहलूमात्रा को ( स्वन अथवा बोल ) शक्ति | जुद्ध 
आलापन में शिवशक्ति अधंनारीश्वर के रूप में मिलित शरीर होकर स्थित रहते हैं । 
गायन बाजन!' वे पुनः प्रथक्‌ हो जाते हैं, .छय में पुनः: मिल जाते हैं । 

इसके पश्चात्‌ कारिका में सर्गंपेंचक तथा वर्गंपंचक का उल्लेख है। अमात्र- 


_ अतिमात्र-अधिमात्र-अधं॑मात्र तथा समात्र है पंचसग । जिससे सृष्टि होती है, अथवा 


जो सृष्ट होता है, इस दो प्रकार की स्थिति को देखो। दो प्रकार के सर्ग का 
( महान्‌ एवं अणु दोनों का ) एक अमात्र ( ए॥7586७7९१ ) रूप होता है। जिस 
अकार ब्रह्म तो अधिष्ठान रूपेण ओर ब्रह्मंशक्ति सर्ग के मूल आधार एवं भण्डार के. 
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रूप में विद्यमान हैं ही; अतएव ब्रह्म 'की अमात्रता सर्गें के अधिष्ठान और आधार 
में है । 

सृष्ट पदार्थमात्र में मात्रा रहने पर भी वह समग्रतः एवं तत्वतः अम्गन्न है । 
यह एक ओर तत्वत: अमात्ररूप है, दूसरी ओर व्यवहारत:ः समात्ररूप है। इन दोनों 
में और भी रूपन्रय हैं। व्यावहारिक प्रयोजनों में उन्हें किसी भी मात्रा में क्यों न 
लिया जाये, वे सभी समय यह कहते रहते है कि “हमारा सब तथा असली जो है, 
वह तो तुम्हारी मात्रा में गया नहीं:” | & प्राध्याष्ला। ०0 [ा06८7प्रं78०५ समस्त 
वैज्ञानिक विश्लेषण में रह ही जाती है । वही “अत्यतिष्ठद दशाडःगुलम्‌”” । यही है 
अतिमात्र | तदनन्तर प्रत्येक व्यवहाराधिकार में उन-उन अधिकार में निरूपित उसकी 
मात्रा तथा मान स्थित है। यही है अधिमात्र | यह मात्रा भी देश कांल 
प्रभृति संस्था में एकरूप से व्यवस्थित नहीं रहती । अतएवं इसे सर्वोच्च एवं सर्वे- 
निम्न काष्ठा में देखना होगा जैसे 'शैक्यांग्रापय शात॑ प्रांपांणापा) श॥एशथापा 8 
आदि । अन्त में अद्धंमात्र। फलस्वरूप काष्ठाभिमुखीन सब कुछ की मात्रा छन्द 
में कम-अधिक, न्यूनाधिक होती रहती है । ऋध्यमान होती है । 


मानमात्रा दृष्टिकोणानुसार इसी सर्गंपंचक की भावना करो । इस प्रकार की 


संभावना से अब मायाजनित उपसगं नहीं रह पाता। जो मायातीत हैं, उनमें उत्सगें 
हो जाता है। जैसे जप। विन्दु में सर्गमात्रा एक साथ शून्य-पूर्ण तथा एक है । नाद 
में अतिमात्र है। अर्थात्‌ उदय-मध्य तथा विलय में, सववेत्र ही नाद है अश्चण्ड ( शा- 
प्राल्याताए्आं0० ) । वह पाद-कला आदि समस्त मात्राओं का अतिक्रमण करके 
स्थित है । पाद में है अधिमात्र । अर्थात्‌ प्रत्येक जपोमि में अधिमात्र । तथा सर्वत्र, 


विशेषत: मेरुस्थल में, सेतुसन्धि में वह, है अ्धमात्र । 


पुनश्च, इस सूत्र कारिका में वर्गंपंचक ( 76 ॥ए6 #णातंगशा॥। 088- 
20765 ) कथित है। सत्ता, युक्ति ( जो योजना करे सम्बन्ध करे ), ख्याति (गुण ) 
विद्या ( आक्ृति-प्रकारता ) तथा संख्या। ये वर्गपंचक हैं। सत्ता --5008(8॥08 
यक्ति ->7२९।४४०ा॥, ख्यातिल्‍- वृण्थधा9, संख्या ++ (०क(॥५, विधा +> (00०00, 
इस देश के वैज्ञानिकों; पश्चिम के कान्‍्ट प्रभृति वैज्ञानिकों के विभाग के साथ इसकी 
तुलना करो । 

जैसे ओंकार ! विन्दु तथा नादब्न्सत्ता। अधंमात्रा में उदय विलूय --युक्ति 
अथवा सम्बन्ध । वैखरी मध्यमादि ख्याति । पर्वालोचित अष्ट कला “संख्या । 
उदय-व्यक्त-विलयादि न्‍> विद्या ( अथवा स्थूलत; वाचिकादि )। 


२५, वासावामत्वे विसर्ग:ः ॥ 
वामा के वामत्व में विसगे संज्ञा होती है ॥ 


[ 
| 
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इस सत्र द्वारा वामा के वामत्व को विशेषरूप से समझो । जेसते वामा अथवा 

विलोमा गति विन्दु की ओर अभिमुखीन चल रही है । यदि कोई अन्तराय (49 

धा।ह 4६ ट055०३ 0 7/८7०४०॥९5) नहीं आता तो उसे विन्दु प्राप्त होगा । अन्त- 
राय आ जाने पर उससे प्रहत होकर द्वित्व एवं इन्द्रभाक होगा (रि्७०९९, 9 
ए०0275०० )। उसका एक बिन्दु में पर्यवसान न होकर दो विन्दुहूप में हुआ 
और एक के मुख में और तल में जो गति है, दूसरे में उसे काटनेवाली ( (7085 
"ज्रोॉ४० ) गति हुई। अर्थात्‌ दोनों विन्दु आसपास नहीं रहे, उपर नीचे (: ) हो गये 
परिणामत: विसगे बना । 

जो निसग॑ है, उसके विसृष्टि रूप को आयत्त करने के लिये इस ग्रकार के 

विन्दु-विसर्ग की आवश्यकता रहती है। इसके विन्दु विसर्ग द्वारा यह कहने पर कि 
“नहीं जानता” उस भूल नासदीय सूक्त को देखो “कुत इयं विसृष्टि” ! तत्वत 
विंदु की विसगेंसुपतापत्ति भी सगे का एक आदिम रहस्य है। अनुलोम में अथवा 
विलोम में किसी ऋज सरल गति से कुछ आकर उसके तलूकोणादि को अन्य प्रकार 
का करता है, तभी सुषम पव॑ का सृष्टि विकास संभव होता है। “एकोउहं बहुस्पाम्‌ 
नामक काम भी चरितार्थ नहीं होता इस प्रक्रिया के अभाव में ! इस विसर्श का 
5 योजन है एक का मिथुनरूप होना। जीवबीज के द्वित्व-बहुत्वादि ( ॥2ंशंभंणा 
.. थात णणाप्षण्रांप्थांणा ) भी इसी विसर्गाधिकार में आते हैं। अहम्‌ का द्वित्व-बहुत्व 

_ भी आलोच्य है। जड़ के क्षेत्र में शी स्थूछ-सूक्ष्म समस्त कुछ में शक्तिविकिरण कामना 

. करता है अपने सम्पात के एक ऐसे मुकुर की जहाँ वह अपने प्रतिबिम्ब के रूप 
में स्वयं को दो, बहु, हन्द्स्थ (?0[27560. ) रूप में देख सके । महामाया भी . 
आलोकादि निखिल शक्तिवर्त्म में मुकुरमाला ( रिश्ी००ााड़-रि९78००९ ४ 
77609 ) को सज्जित कर देती है । 


इसका परिणाम यह होता है । कि बिम्ब स्वयं की प्रतिबिम्ब के रूप में उप- द 
" लब्धि करने लगता है। इसी तरह ध्वनि भी प्रतिध्वनि की उपलब्धि करने लगती है, 
इत्यादि । इसी प्रकार चित्त में वृत्ति का, प्राण में बत्ति का आगमन हो जाता है। जैसे 
पृथ्वी के परिमंडल में 059#०6 आदि 7११0 97०0० होने के कारण पृथ्वी की 
सूक्ष्म ताड़ितादिशक्ति प्रतिफलन-आवत्तंन का सुयोग प्राप्त करती है, उसी प्रकार आंणव 
देश में भी ( अणुजगत्‌ में भी ) सम्भवतः इसी प्रकार की &(07 (०० की विद्य- 
मानता के कारण केन्द्रीण 'युग्म! ताड़ित शक्ति स्वयं को इलेक्ट्रान-प्रोट्रान रूपी हं ध- 
दन्द्त में सज्जित करते हुए ऐटम के व्यवहार का निष्पादन करने रूगती है। आणव 
“मुकुरमाला” ही आणव रक्षाकवच भी है। इसी मुकुरमाला के प्रभाववश्ञात्‌ हाई- 
डोजन आदि एटम भी एक-चार इत्यादि एटामिक नम्बरों में इलेक्ट्रान कक्ष में अपने .. 
उन्द में आवत्तंन करते रहते हैं। पंइआंणा अथबा पिशंणा में. यह मुकुरमाला 
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विध्वस्त हो जातो है । सौर मण्डल के महढाप्रचण्ड केन्द्रोण ताप तथा चाप के प्रभाव 
खे चार हाइड्रोजन (स) एटम मिलकर एक हिलिप्रम एटम की संरचना करते हैं । 
फलत: किचित वस्तुमान (४७५७) शक्तिमान में परिणत हो जाता है। यह है प्रचंड 
परिणति । यह है एआं०णा का उदाहरण । तथापि इस प्रकार के विसगे द्वारा सौर- 
जगत्‌ में स्व-छन्द शक्तिसंस्था रक्षित ही होती रहती है। सूर्य का अपना तपादि का 
महाभंडार “जमा” में ही रहता है। “फाजिल” की ओर उतना नहीं जाता । किन्तु 
तुम्हारे 70०7० न्यक्लिपर बम्ब में विसमें ,परिणत हो जाता है महोपस्तर्ग के 
रूप में ! द 

उपाय ? विस्ग मात्र को ही बिनन्‍्दुवाद प्रशासन में अग्निषोभीय समता में 
रक्‍्खो । तुम्हारा मनन हो जाये मन्त्रमू, तुम्हारा यधन (८०४०0) हो जाये यत्रस्‌ । 
तुम्हारा तायन ( 888758४0०॥ ) हो जाये तन्त्रम्‌ू । याद रक्खो कि तुम्हारी वत्तम्रान 
पपि&07 प्रक्रिया में यद्यपि तुम सूर्य के महाविराट यंत्र की अनुकृति का निर्माण करना 
चाहते हो, तथापि यह मत भूलो कि सूर्य केवल यंत्र नहीं है, वह है यंत्रम्‌ । आर्थाव्‌ 
सर्य तथा स्यंशासित प्रथ्वरी आदि, ग्रह में तड़ित-चोम्बकादि (88000-7987800) 
मुकुरमाला इस प्रकार से. विन्यस्त है कि उसके परिणामस्वरूप सूर्य संहार से रक्षा 
और पोषण प्राप्त करने से उत्तकी प्रचण्ड शक्ति का विनियोग होने रूगता है। यंत्र में 
यमन (000070]) रूपी मुख्याधिकारका होना आवश्यक है । तुम्हारे द्वारा परिकल्पित 
886]87900 7 प्रभृति में जब तक यह यमन मुख्याधिकार नहीं होगा तक तक उप- 
रोक्त महोपसर्ग का शमन सम्भावित नहीं हो सकेगा। अश्वत्यामा ब्रह्मास्त्र का प्रयोग 
: जानते हैं, किन्तु उप्तका प्रतिसंहार (छौटाना) नहीं जानते । 

जो मुकुरमाला विसर्ग के लिए आवश्यक है, वह विभिन्न प्रकार की है। इनमें 
से अनेक हैं सर्गं की छनन्‍्द सुषपता तथा अग्निषोनीय समता की ओर उन्मुत्ञ । महोप- 
सगे का वारण करने के लिए इनको विशेष करके छाँटठ लेना होगा । इन्हें जड़ीप- 
प्राणिकं तथा आध्यात्मिक रूपी भागनत्रय में पहचानना होगा । जो प्रचण्ड आणविक 
दक्ति उदभूत हो सकी है, उसे किसी प्रकार से मैगनेटिक आदि किसी ब्यूह में आबद्ध 
कर सकने वाले ऐसे उपाय विशेष को जड़ीय (फिजिकल) कहते हैं । अन्दर काछारिक्‌' 


है, किन्तु बाहर से स्निग्ध शीतल है, इस इन्द्र का समाधान प्रकृति में है। तुमको भी 
'ऐसा ही करवा पड़ेगा ! तब भी प्राणिक एवं आध्यात्मिक रक्षाव्यूह की रचना ही _ 


मुख्य उद्देश्य रूप है । 4 $एशंशा] 0 पाल ॥8प7० 0९(०॥०९$, प्रणवादि आश्रय में 
नादसाधना और ध्यानधारणा आदि के माध्यम से संयम साधन, और जहाँ 
महोपसर्ग है वहाँ 'आशु रक्षाकल्प' द्वारा चाहे जितना भी गोचरफल हो अथवा न हो 
( समर्थ” होने पर फूछ अवश्यम्भावी है । ).परन्तु स्थायी रक्षाकल्प पूर्ण आश्वात्त- 
अभय की व्यवस्था कर देता है । ' 

११ 
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जिसके मांये पर 'बाज' आ पड़ा है उससे रक्षा प्राप्त करने हेतु वत्नसत्व आव- 
इयक हैं। (बाज का विश्लेषण इस खण्ड के आरम्भ में अंकित है। ) वह वज्ञसत्व 
इस मरलोकः' में दुलंभ सा है, किन्तु उसके द्वारा होने वाली निकटस्थ अथवा दूर- 
वर्त्ती अनिष्ट प्रतिक्रिया से रक्षा आवश्यक हैँ। उसका उपाय मिलना भी आव- 
इयक हैं । ' 
विन्दुम॒र्ू निसर्गस्य स हन्द्रभाग भवेद्‌ यत:ः । 
नावक्षोभानुरोधित्वात्‌ संगच्छप्तानताच्युते: ॥११०॥। 
निव्यु ह्धनतापायाद ब्रजेदुच्छुनतां स्वत: । 
सप्तव्याहृतिभिव्यंस्तो बिसगें: स उदीरितः ॥१११॥ 
बिन्दु: शक्‍्तेधंनत्वस्थ निरतिशयतालय: । 
भमत्वच्च तथात्वेषपि विन्दोहिं नादरूपता | 
नादक्षोभो भवेद्रेतो विन्दुक्षोत्रों भवेद्रज:॥॥११२॥। 
जो विन्दु (एक) निसगंमूल है; वह द्वंदभाक्‌ (2079] »१90 9097) होता है 
विसगे के उद्देश्य से। अर्थात्‌ विसग ही प्रयोजनरूप है इस प्रकार के द्वन्द्र तथा 
मिथुनीभाव का । कला तथा नाद, ये दोनों एक पूर्ण शुन्य विन्दु में संगत ((0०283- 
०८०) रहते हैं। अब यदि नाद कहता है “मैं और इस प्रकार की एकीकृत संगति में 
नहीं रहेगा, उससे पृथक्‌ सत्ता तथा वृत्ति में जाऊँगा”, तब इसे कहते हैं नादक्षोभ 
गुफ& 506४5 ० २७१७ 40 9९००॥९, इसके प्रभाव एवं अनुरोध के कारण जो एक 
तथा संगत था, वही बिन्दु तथा नाद रूपी दन्द्र एवं मिथुन भाव को प्राप्त हो गया । 
उद्देश्य ? नाद स्वयं को कलाकलित करेगा । अखण्ड नादब्रह्म से “अ” आदि वर्ण कला 
तथा शब्दकला इसके पश्चात्‌ विसृष्ट होती है। वर्णकला तथा दाब्दकला यह दोनों 
सगेंकला से अभिन्न हैं। बर्थात्‌ 50णात &[क्ाशा($ ० 092४००)ए (९०४४९ 
€8]60070070[8 
कलाकलन उद्येश्यार्थ जो नादक्षोभ है, उसका आदिमरूप क्‍या है ? ब्रह्मशक्ति 
के निव्यंढता का घनरूप जो बिन्दुत्व है, उसके रूप में व्यवहारत: ( तत्त्वत:ः जहीं ) 
अपाय घटित होता है और विन्दुब्ह्म में एक प्रकार की स्वतः उच्छनता ( $र्था- 
$फ्ञ७॥8) आविर्भूत होने लगती है। (जैसे बीज आदि अंकुरित होने के पहले फूल 
जाता हैं) जो सर्गकला नादक्षोभ के कारण विसृष्ट होगी, यह उसकी पूर्वेसुचना है । 
सर्ग का यह विसगेंरू्प ( विविध कलाशक्ति में अभिव्यक्त रूप ) पुर्वोक्त व्यास वृत्ति 
( डिफरेन्शियेशन ) के कारण है। अर्थात्‌ नादक्षोभ के कारण निखिल सर्गेकलो इसी 
के अनन्तर थव्यस्त' होगी। इसी मुलव्यास व्यापार की तीन अथवा सप्त व्याहृति 
आकृति कही गयी है। अर्थात्‌ जो कुछ विसृष्ठ (श्रृं८०४०४ ०7 छा0००८००) होता है 
उसका मूल विन्दुनाद सन्धि में बाहृत ही रहता है स्तणत 9 (० धा6 898० 
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(0पंशा, 77876 300 ९८०-००४॥9०5, यहो खाहरण पहले तीनअथवा सात प्रकार 
से आलोचित हो चुका है । क्‍ 

विन्दु-नाद के सम्बन्ध में पुनः संक्षेत में कहा जा रहा है । विन्दु के शक्तिघन 
भाव की निरतिशयता में उसके आलय की भावना करो । और नाद उसकी निरति- 
दयता की रक्षा करता है ( तथात्वे ), वही है विन्दु का भूमत्व ! एक ही शक्तित्रह्म 
का घनत्व (अणुत्व) तथा भूमत्व रूपी भावद्वय कहा गया है । घनत्व “मुख फेरता' है 
एकत्व की ओर, और भूमत्व फेरता है बहुत्व की ओर । जो शुद्ध निर्विशेष भृमा है, 
वह इस द्वेंत से अतीत है। वह न तो एक है और न बहु: ही है । कोई भी लक्षण 
उसकी स्वरूप स्थिति तक नहीं पहुँचता । चाहे एकरस लक्षण आदि क्यों न कहा 
जाये, ये सभी लक्षण उसका स्पर्श भी नहीं कर सकते । वह स्वभावतः अलक्ष्य तथा 
वक्षोम्य है। किन्तु विन्दु-नाद के तत्तरवच्छिन्न रूप में भोभ रहता है | इनमें नाद 


क्षोभ है रेत: और विन्दुक्षोभ है रज: । के 


नादक्षोप्त में बिन्दु--यदि यह भावना करो कि नादक्षोभ में विन्दु है, तब नाद 
की पर (ब्रह्म ) रूप में भावना करो क्षोभ अर्थात्‌ जहाँ है काम एवं विसृक्षा । जब 
“नाद से विन्दू, विन्दु से नाद” इस प्रकार के जन्य जचकता सम्पर्क को कहा जाता है, 
तब यह सम्नझना होगा कि दोनों को पर पववें से नीचे उतारा जा रहा है। परत्व में 
कोई भी अन्यजन्यत्वधर्मावच्छिन्न चहीं है। इसी प्रकार अवच्छिन्न हो जाने पर 
अपरत्व आ जाता है। अपर को जनकत्वादि की अपेक्षा रहती है । 


अधिष्ठित तथा अधिष्ठान, शक्ति-शक्तिमान, जबतक तादात्म्य सामरस्य 
प्रें अवस्थित रहते हैं, तब तक क्षोभ्य-क्षोभक, अपर-पर भ्रभ्नृति द्वेत-इन्द्त नहीं रहता । 


तब तक नाद-विन्दु परस्परतः अन्य रूपता' (जन्यजनकादि सम्बन्ध में) नहीं 


प्राप्त करते । द 

जैसे परब्रह्म स्वयं को परमकारण रूप से प्रदर्शित करते हैं। यह भी परब्रह्म 
से अतिरिक्त कोई तत्व नहीं है। परत्रह्म अथवा शिव ही स्वयं को “जगद्यपोनिर 
योनि: “रूप से उपलब्ध करा रहा है । यह है उसका सृष्ट्यादिकल्प में स्व-ईक्षण । 
यह है परनाद । इस बार परमकारणता को निखिल सर्ग बीज रूप से प्राप्त करने 
के लिए उद्यत होने पर ब्रह्म के स्व ईक्षण को स्व काम (शा) (0 ७००००४४) होना 


होगा । साथ ही निखिल बीज को एक साथ शुन्य-पूर्ण रूप से गर्भित करना होगा । 


इसी (रूप से) अयोनि जगद्योनि से शिव के 'बिन्द/” का विधान होता है। यह है 
सृष्टि के अनिदान का मूल रहस्प । इस मूलविन्दु से पुनद्च नाद का और उससे कला 
(अपरा) का उद्भव-विकास-विलय । बीज बिन्दू का स्वभाव ही यही है कि इसीपें 
' यह समाप्त होता है और पुनः उससे व्याप्त (व्याकृत) हो जाता है ! 





१६४ द्वितीय अध्याय 


. कारिका में उक्त है कि नादक्षोभ रेत: है और विन्दुक्षोभ है रज:। इन दोनों ' 
संज्ञा द्वारा पूर्वोक्त समाप्ति तथा व्याप्ति (व्याकृति) को विद्येषत: ग्रहण करना होगा । 
रेत: कहता है “मैं अग्नि हूँ । सर्ग को रूप देते-देते अलग हो जाता हूँ, परन्तु इस 
बार तुम में (बीजाधार में) आकर-मैंने समापन किया। तुम मुझे (अग्नि २) 
घारण करो । इस बार स्वयं को जनि (ज) के लिए व्याप्त तथा व्याकृत (स्‌) 
करो” । रज: कहता है “वही हो ! तुम मुझमें आओ” । व्याप्तिःव्याकृति की सूचना 
विन्दु की (बीज की) स्वतः उच्छूनता ही है ! 

जप में. नाद की भावना रेतोधा रूप से करो। 'धा' अवश्यमेव है कत्त वाच्य । 
विन्दु विलय में इसका अन्‍न्तर्भाव (7(थ४०ां2४४०॥) होता है। मानों कर्त्ता अपने 
कर्म का सम्प्रदाव (समापन) करने के लिए करण के साथ अपादान अधिकरण में 
दायन कर रहा है। इस प्रकार से विंन्दु में कतृ कर्माद घट्कारण का एकत्रावस्थान . 
हो जाता है । सम्बन्ध (षष्टी) विन्दु सम्बन्धी होकर बन जाता है सेतु सन्धि ।. : 
विन्द्‌ स्वयं हो जाता है निखिलकलनकारणता । इसमें नाद रेत: रूप से प्रविष्ट है, 
अतः विन्दु के जनिकल्प में स्वयं उच्छुनतारूप जो क्षोम हो रहा है, उसे रजः 
कहते हैं । । 
वासो देवो देवनात ॥ क्‍ 
जो वाम है, वह देवनगुणवशात 'दिव संज्ञा प्राप्त करता है ॥ 
जो वृत्ति ऋजु तथा दक्षिण भाव में रहते-रहते उससे विपरीतमुल्लीन होकर 
स्तब्ध-स्तिमित अथवा चलचचलादि हो जाती है (340०80-(त77] ग्राणागगाज़ ण 
07060, 0४72० 8४० 7707&णथा() उसमें (उस प्रकार के वाम में) यदि देवन 
घर्मं का संचार किया जा सके, अर्थात्‌ यदि उसमें मुक्त-स्वंच्छन्द-स्वच्छ-सावढील 
होने की प्रवणता आ सके, तब वह बाम हो जाती है। जो महादेवता सृष्टि के ' 
सर्वेक्षेत्र में वाम की इस प्रकार से देवन में जाने की प्रेरणा तथा मार्ग देते है, वे ही _ 
हैं वाम॒देव । पूर्व में दो: सूत्र में तथा अन्य अनेक प्रसंगो में टदिव” दिव” प्रभृूति शब्द 
जालोचित हो चुके हैं । वे यहाँ पुन: स्मरणीय हैं । 
- क्षोभ्यक्षो्रकवेषस्यात्‌ सड्भूच्छेरनू न वे यदा। 
विसृष्ठो ये तदा बाघधा: प्रसज्यन्ते पृथगविधा:॥ ११३४७ 
: बामस्य वासताफ्ते... दंपनेदेवनद्वयम्‌ । 
आद्योर्शचचरन्यतो. व॒ंच्च उभयत  समीहते। 
' आजंबे दीपनं ज्ञेयं वीचित्वादिषु  देवनम्‌ ॥॥ ११४ ४ 
.... जैसे कोई एक विसृष्ट पदार्थ (४४8६ 4485 956 शुं००९त 07 एागुं०ण०९ . 
विग्या 8 ०लाएथ। 5गा०ए6८ एा एज) । (छुंएण: कहने पर 5प्रशुं८०धए० 0 
०प्रंशा&। की मुख्यता है। ९70०००४०णा किसी न किसी ०एं०८ांए० फछांक्ा6 0 














जपसूत्रम॒. ... ९५ 


बराशं60070० के ४(८ए०7०९ का मुख्य रूप होता है) । विसृष्ट मात्र में ही कोई न 


. कोई क्षोफभ्य अवस्थित रहता है। (टक्षोभ्प ल्‍>क्षोभयोग्य 5पछ|००६ ॥0 57655 370 


अपक्या)) । कोई न कोई क्षोभक (आपरेटिव फेक्टर) तथा इन दोनों का कोई अनुपात 


विशेष भी रहता है। यह अनुपात सुषम अथवा विषम होता है। 


सुषम का तात्पय॑ लक्षणा में ऋजु अथवा सरल भी है। जैसे एक सुस्थिर 
जलराशि । इसमें एक ऋणजुधारा प्रवत्तित हो सकती है । अथवा एक सुषम्‌ तरंग 
गुच्छ भी रह सकता है.। ये उक्त दो प्रकार के न होकर वक्र अथवा विषम भी हो 
सकते हैं। गान-व्याहरण में आ अथवा ई स्वर किसी ऋजु एवं सुषम वितान के 
साथ ही वक्र एवं विषम वितान में भी ग्रहण किये जा सकते हैं। इन दोनों दृष्टान्तों 
में. जल तथा स्वर होने पर क्षोभ्य तथा वायु-प्राणप्रयत्न प्रभृति होने पर क्षोभक स्थिति 
होती है ।.इन दोनों क्रियाकारक अनुपात पर निर्भर करता है इनका फलानुपात 
(०गं८०८०४ 7२8४०) । सर्वत्र ही ऐसा ही है । सृष्टि के पदार्थमात्र के क्षोभ्य-क्षोभक 
सम्बन्ध में एक स्वाभाविक स्थितिस्थापऋ्ता (रिक्षणंतवो सिा0 णए ००४४०) 
रहती है । यह है विश्व व्यवहार में अपनी उसकी अपनी संस्था । इससे व्यवस्थित 
होता है उसकी जाति, धघर्मं तथा लज्जा । ऋजु अथवा सुषम फछानुपात से वस्तु के 
घर्मं आदि का योगक्षेम साधित एवं रक्षित होता है । वक्र विषम से अनर्थापत्ति 
होती है । वहाँ वस्तु की सत्ता, शक्ति, छनन्‍्द: तथा आकृति की सुसंगति नहीं रहती। 
यह सुसंगति असंगत हो जाती है अपने सम्बन्ध में तथा विश्व सम्बन्ध में । 


यहाँ वामतापत्ति तथा द्विविध बाधा की संभावना रहती है। वास अर्थात्‌ 
':॥40 7$ ॥0: 9०००५४॥४' जो अभिमुख में नहीं है, सुर-छन्द में नहीं है । यहाँ 
उपाय है, वाम को वाम में ही वाम करो (वामस्थ वामतापत्ते:) ॥ जो विष (अथवा 
रोग प्रभृति) वाम होकर अनिष्ट घटित कर रहा है; उसका उपाय विशेष द्वारा 
उसका मुख फिरा कर इष्ट (भेषजादि) में परिवर्तित करो। वामदेव (नीलकण्ठ) 
कण्ठ में हलाहछल धारण करके इस उपाय संकेत को प्रदर्शित कर रहे हैं। तुम जप में 
वाक्‌-प्राण तथा चित्त के समस्त विष का व्याहरण से कण्ठ में आहरण करो । शोषण- 
जारणादि करके उसका अमृतायन करो । इस कर्म में नाद हो जाये अग्ति; अका रादि 
कला (मत प्राण की भी); उस में आहुति दो । विन्दुविल्॒य के द्वारा उसमें सोम 
(अमृत) सवन करो। जपादि सत्ो क्षेत्र में जो वाम है, उसे पुनः वाम करना 
पड़ता है । | द । द 
यद्यपि इस इष्ट फल की साधारण संज्ञा देवन है; तथापि उसकी आकृति 
देवन तथा दीपन दोनों ही है । दीपन में ऋजुमुख्यता है और वह है अधि: । देवन 
में है सुषमवीच्यादि छनन्‍्द मुख्यता और वह है वच्चें: | जैसे गायत्री जप मे शुद्धनाद- 
वाहिता न्‍> अधि और भूर्भुव: स्वरादि कलावितान में वंच्ष्चें:। नाद में दीपन, कछा* 





१६६ द्वितीय अध्याय कु 


वितान में देवन । विश्वव्यवहार में सबंत्र यह सूत्र प्रयोज्य है। जैसे वत्तमान विज्ञान- हे 
व्यवहार में आणब शक्ति की विषम वामता के कारण महान्‌ अनर्थ सम्भावना घटित । 
होती जा रही है | इस वाम को ही पुनः वाम कर सकने पर सृष्टि-पुष्टि-ऋद्धि-सिद्धि 
सम्प्रा्त होती हैं । वाममात्र को भृत्युत्रण” अपने से ही दिया गया हैं । अत: सन्धि 


को पकड़ो । 
२७ वामो रामो रसणात्‌ ॥। 


क्‍ रमण घमर्मं आने पर वाम हो जाता है राम ॥। 
रमण शब्द साधनाथ यह कारिका हैं :--- 
रमिति वन्हिबीजं स्यादनित्याद्रक्षरत्रयम्‌ । 
अन्ते ह्ाकारयोगेन लभ्यते रमणाक्षरम्‌ ॥११५॥ 

रम्‌ है वह्वचिबीज; अण्‌ "-> अ इ; उ ग--ये आदि स्वरत्रय । अन्त में पुन: अ ॥ 
सबके संयोग से सिद्ध हुआ “रमण” दाब्द । अरणि तथा मन्थन, इन दो छब्द का अक्षर 
समाहर इस “रमण' शब्द मे ही रहा है। “म” मध्य में आया है । वेद उपाख्यान में 
अरणिद्य मन्थन में अग्नि उत्पादन को उर्वेशी-पुरुरवा के रमण रूप में कहा गया है। 
यह भी स्मरण करो । रमण शब्द में पूर्व व्याख्यात नादक्षोभजन्य रेत: तथा विन्दु 
क्षोभजन्य रज:, इन उभय शाक्त मिथुन की सामान्याधिकरणता और संगति ( (0०- 
एच्ंडालआा०० 06 00-णालांगांगड़) घटित होती है। फलत: उभय के हत में जो 
रस तथा आनन्द है, वह मधु रूप से काष्ठा की गति (ण) बन जाता है। रस तथा 
मधु को पृथकतः क्‍यों कहा गया, यह भी चिन्तन करो । रस तो स्वरूप में आस्वाद्य 
आस्वादन के बिना भी रहता है । जैसे निगुढ़ रस आदि । पुष्प के समस्त अवयवों में 
रस है, किन्तु मधु रहता है उसके मधु कोष में ही | रस भूमा है, सर्वेग्यापी मिलिल 
में ओत-प्रोत, निखिल ह॒द्त्रस्तु ( ७॥ एशएआंए० (०6 $7०शं५7०6 ) है। वह है 
मधुरूपेण घनीभूत एवं आस्वाद्य । ब्रह्म भी है भावद्गधय में, रस तथा मध्चु । 

ब्रहा एवं अलसित रस, स्पत्दायमान अथवा स्पन्दरूप होने पर उल्लसित 
विलसित होता है । यह है रस का मधुलुभा, भधुलालसा में आत्म लीलायन । रस के: 
इस माध्वीलीकायन को “रमण' रूप में समझना चाहिये । अरूसित ( जड़ीय ) एवं 
प्राणस्पन्द विकास में जो उल्लसित है, वह इन दोनों की सन्धि में रमण तथा इच्छा. क्‍ 
कृति को ग्रहण करता है; अत: है विरंसा । रस की माधुय परिसीमा है रासलीछा | ! 
उसमें रस के रन्तुकाम होने का परम आलेख स्फुरित होता है ॥ 


क्षोभक्षेत्रे (नादविन्द्रोररणिहयलिड्िते । 
पत्चधा मथरन तस्य चेकधा प्रणवाक्षरै: ॥११६॥ 
दो अरणियों की पारस्परिक आलिग्यमानता में ( अथवा अरणिद्यय द्वारा 
सूचित तथा निरूपित क्षोभक्षेत्र में) पठचधा अथवा एकधा मन्थन होता है। अरणि-' 

















जपपृत्र म्‌ १६७ 


द्वय की किस प्रकार से भावना करोगे ? एक है साम्तान्यत; नाद, द्वितीय है विन्दु 
( दोनों के क्षोम्य क्षोभक सम्पर्क से )। “आत्मानमर्राणकत्वा' इत्यादि में आत्मा हैं 
विन्दु स्थानीय और प्रणवं है नाद । समस्त जप में विन्दु की भावना करो अधरारणि 
रूप में और नाद की भावना की उत्तरारणि रूप में ! छनन्‍्द तथा आकृति के साथ 
कला भी अरणिद्ववय मन्धन द्वारा ही संजात होती है । अरणिद्दय के रूप में यथानुरूप 
भाव से पृथ्वी तथा पर्जन्य की भी भावना करो। बुद्धि तथा चित्त की भी भावना 
अरणिद्वय रूप में करो। प्राण के क्षेत्र में स्त्री-पुरुष का मिलन तो अरणिद्य का 
साधारण दृष्टांत है। जड़ में रासायनिक संयोग, एठामिक फ्यूशन इत्यादि भी उपमेय 
हैं। एक अरणि है नादरूप, दूसरी है विन्दुहप । इसका तात्पयें यह है कि क्षोभ्य _ 
क्षोभक मात्र में ही एक में है ( क्षोभ्य में हैँ ) प्रसरत मुख्यता ( एक्ाशंप6 (०- 
थीलंशा ) क्षोभक में हैं संकुचत मुख्यता (॥70॥भं५९ (१०-९गी०ंआ) एक समस्त 
रूप में विचित्र रेखा में स्फुरित होना चाहता है, दूसरा सबको ही एक केन्‍्द्रीण 
घनता में जडित करके रखना चाहता है । इन दोनों का अनुपात यह निरूपित करता 
है कि पदार्थ की बृत्ति विशेष किस आकार की होगी । 

एकधा एवं पतञ्चचा मन्धन अरणिद्दय (योग्य अनुबन्ध में) के मन्‍्धन से जो 
अग्नि आविरूपता में आया, उस अग्नि की मुख्यप्राण तथा प्राणापानादि से पंची- 
कृत प्राण की धारणा करो । इनमें मुख्य प्राणाग्ति ही है आदि-निधान एवं निलय । 
जप में शुद्ध नाद है मुख्यस्थानीय । चादाधार में पाद, मात्रा, [छन्‍्द: आकृति तथा 
काष्ठा रूपी पंच विधा से कला की अभिव्यक्ति होती है । बोध में एक सामान्य प्रत्यया- 
धार में ही रूप रसादि पंच तन्मात्र का व्यास ([शथि०ंधा०7) होता है । सृष्टि 
में ब्रह्म का आदिम स्व ईक्षण ही है आदिम अरणिमन्धन । इसीसे आकाशादि पंच- 
महाभूत का अस्तित्व प्रकट होता है। यह सूक्ष्म में होता हैं, अर्थात्‌ इनका रूप 
प्रथमत: सूक्ष्म है । इनका जब पंचीकरण होता है, तब हे स्थूल सृष्टि । निसगे संवाद 
में ब्रह्म (अखण्डसत्तासामग्री ), विन्दु, नाद, कला (परा तथा अपरा) को प्राप्त करवा 
ही होगा। यदि इन्हें प्राप्त नहीं किया गया, तब विन्दु, नाद, कछा आदि के फंदे में 
पड़ना ही पड़ेगा । इन्हें प्राप्त कर लेने, जान लेते पर इनका फंदा काम नहीं करता । 
अत: एकधा तथा पंचधा, इन दोनों को सम्पयक रीति से साध को । एकाक्षर बीज 
जप में, गायत्रो प्रभृति जप में क्या करता पड़ता है ? पाँच को अर्थात्‌ बिन्दु :उ' नाद॑ 
कला, “वि! नाद तथा विन्दु को एक में (पराव्यक्त विन्दु में) मिलाना पड़ता हैं। उस 
एक और एकाधार में है पूर्ण-शूल्य । गायत्री में ( व्याहृतित्रय के अतिरिक्त ) उदय- 
विलय ऑंकार है और पांच ऋलाये हैं । दुर्गा, तविहादि को गायत्रो में प्रणव आदि 
द्वारा पुटित करने पर है पंच संख्या ते . 

: हिरण्यव्धिसोमास्य रेतांसि सन्ति मन्‍्धनात्‌ । 
वासो [रासो भवेदेव॑ हौंसाक्ष रसमुच्चयात्‌ ॥११७॥ 
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मिथुनमन्थन में ( छा00०शा ॥गराश8८7०67 में, विशेषत: प्राण तथा चेतना की 
_ अमि में हिरण्य, वन्हि तथा सोम ( चन्द्रमा: ) रूपी त्रिविध रेत: समुद्भूत हो जाते 
हैं। साथ ही कामकला; सोमकला एवं अद्धंकका रूपी रजः भी प्रकट हो जाता है । 
इसमें से कामकला को ब्रह्म के स्वकाम रूप से सबसे पहले लेने पर ( भर्थात्‌ रेत: 
एवं रज: की अभिन्न मूल भावना करने पर ) मन्थन ( उद्भूत ) संस्था की संख्या 
पाँच ही परिलक्षित होती है । गणना में सोम दो बार आता है। इसे दोनों स्थल में 
दो भावों के अन्तर्गत देखा जाता है । यह रेतस स्थल में है चन्द्रमा: और रजस्‌ स्थल 
में है चन्द्रमा । पूव॑सूत्र का.स्मरण करो। प्रथम में है प्रसरत ( विसर्ग ) मुख्यता, 
द्वितीय में ( चन्द्रमा में ) है संकुचत ( विन्दु ) मुख्यता । प्रथम कहता है वितान- 
“विस्तार । दूसरा कहता है घनन; समाहार । द 


रमण का विचित्र प्रसंग कहा जा चुका । अब देखो वाम कैसे राम हो जाता 
है? उसे कारिका के अन्त में रहस्यभाषा द्वारा कहा गया है । “होंसाक्ष रसमुच्चयात्‌” । 
जैसे पूर्वालोचित “ह सौ” आकृति (फारमूला)। “ह ( संचित ) तथा स (विचित) 
ए0०0099 970 -07600० है तथा स अरणिद्दय के समान मंथन में लगे हैं। 'औ 
इस मभिथुनीकृत संस्था का निर्देश दे रहा है। मन्थन के उपक्रम से रणन। औदति- 
लेटरी नमूना है इवास-प्रश्वास, हृदयस्पन्दन आदि | सुक्ष्म में भी यह है। वहाँ यह 
संकुचित स्व॒ घनीभूत सा है। वह कहता है “मै प्रसारित होऊंगा” । “अच्छा ! 
किन्तु पुन: घनीमाव में छौट आओ ।”? इस प्रकार की रमणी दृत्ति का संचार हो 
जाने पर 'ह सौ” की क्या आक्ृति होती है? हंस: आकृति होती है । यहाँ यह हंस 
दक्षिण तथा वाम भी हो सकता है। दक्षिण तथा वाम का इस प्रसंग में एक विशेष 
अर्थ है। ( दक्षिण ८5 ७००००१गड़ ॥0 जाए 0 फुल ) ( वाम -> (०६ 
4०८०७४॥४ ) | यहाँ दक्षिण तथा वामा के साथ उलझना ठीक नहीं है । 


यही है दक्षिण-वाम प्रसंग का विशेषार्थ । वाम आर्थात्‌ वामावत्तें, ऋणमुखी; 
विपरीतभावेन; अन्यथारूप । वाम अर्थात्‌ शोभनादि भी होता है। इन सब में वे१० 


रीत्य अथवा अन्यथापत्ति लक्षणावच्छिन्न को वत्तेमान प्रमंग में विशेषत: लिया गया. 


है । इसे ऐसे देखो कि हंस: में वाम कब होता है कैसे होता है ? जैसे इवास-प्रदवास 
अथवा हत्स्पन्दन । स्वास्थ्य अथवा जुपध्यानादि के प्रसंग में ( अनुबन्ध में ) इन 
दोनों का दाक्षिण्य है अथवा नहीं है ? यह प्रश्न नहीं है कि वाम नासिका से हवास 
प्रवहमान है अथवा नहीं है । दाक्षिण्प -+ छन्दोगत्व रि॥पशाप्रंथो प्रभृति इष्ट साधन 
के अनुकूल गुण । वामत्त्व है इसका अभाव अथवा विरोध । अरणिद्दय का घषंण हो 
रहा है ( बर्थात्‌ रणन है। 7शत०ा€्लाबा 05ठ्था० ); किन्तु घर्षण सम्यकत: 
उन्दोमत्त ( दीघकाल-निरन्तर, सत्कारासेवित ) न होने पर उससे अभीष्ट अग्नि- 


४ ऑन है 
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मन्थन साधित नहीं होगा । ॥7768०!७०, वगञाश्राएफ्ऑॉ०त, ए24060 इत्यादि व्याज- 
विध्नसंकुल क्रिया द्वारा अग्तिमन्थन कैसे हो सकेगा ? 


अत: रणन को रमण रूप में लाना ही होगा । जो “ण' मध्य में था, अब वह 
अन्त में गया । अंतिम 'न' मध्य में आकर “म' बन गया । अत: वाम हुआ राम (जो 
सर्बभूतसमूह में अन्तरात्मा रूप से रहते हैं और उनकी हृदवस्तु अर्थात्‌ रस का पूव्वे- 
निरूपित मधुरूपेण मन्थन करते हैं। ) हंस में जो रणनी बृत्ति है; उसे इस प्रकार से 
रमणीवचृत्ति में परिवत्तित करो । इसके लिये क्या चाहिये ? चाहिये ब्रह्म का वाचक 
ऊँ। इसे ठीक मध्य में लाओ | अर्थात ऊँकार ही नाभि में रहते हुये 'ह” कार की 
विन्दुमुखीनता ( ह', ॥7थाअंए8 ?0०779 770एश॥०7६ ) एवं सकार को विसगे 
प्रवणता ( सः ए:छथ्ारए8 730था78 77007 ) इन दोनों को ही ब्रह्म के स्व 
ईक्षण स्व काम; स्व संकल्प तथा स्व ॒ तप: रूपी चतुः पाद: में कृशलक्रांन्ति सम्पन्न 
करेगी । ब्रह्मवाचक ऊँ में ये चतु: पाद सम्पद्यममान हैं ( विन्दु -- काम, नाद ८« ईक्षण; 
कला 5 संकल्प, सेतुरूपा अद्धेंमात्रा «तप: )। ऊँ के अन्तर्भाव के कारण हंप हो गया 
होंपत: । इसी की कृपा से वाम. हो गया राम । ( कुशलक्रान्ति शब्द पर ध्यान दो-- 
वामन सूत्र में यह गिवेचित हो रहा है ) । 

२८, वामो वापनो विक्रमातृ ॥। 
_ विक्रमधघर्म रहने पर वाम हो जाता है वामन ॥ 


क्रमधर्म की विवेचना इतिपूर्व अनेक प्रसंग में हो चुकी है । क्रम के कतिपय भेद 
है; जैसे अनुक्रम, उपक्रम, पराक्रम, अतिक्रम । किसी अभीष्ट लक्ष्य ( ७११ ० एप- 
5ए ) के सम्बन्ध में हमारा ( सुष्टपदार्थ का ) क्रम श्रथवा क्रान्ति है अनुक्रम एवं 
उपक्रम । ये दोनों भूमियाँ अपना अधिकार करते हुये परिक्रम के अधें पर्यन्त जाती हैं । 
अर्थात्‌ साधेद्विषाद उसकी साधारण गति है । 7०065, &9एछा/०ड्ांग्र#/०5, 0णागं।- 
जाए 06 एथाएंथॉए 89768 07 ॥005. यहाँ साधारण सृष्टक्रम की एक सेतु- 
सन्धि है ( इफीसियेन्सी बार है ) । इसे पार किये बिना उत्तर साद्धे द्विपाद अधिकार 
में नहीं आता । साधना में पहला है कृति का स्थान, दूसरा है कृपा, भागवती शक्ति 
जाग्रति, आवेश, सच्चार आदि रूप से । प्राण के क्षेत्र में ॥7श8श0०9, प्राप॑का0 
प्रभति । यहाँ वयःसन्धि भी विवेच्य है। अध्यात्मस्थल में विवेच्य है दीक्षा-मन्त्र- 
चैतन्य आदि । मध्य की इस सेतु सन्धि को कहो “विक्रम” ( विशेषेण क्रम: )। क्रिया 
के पूर्वार्द्ध में गतिस्थिति लक्ष्य में सर्वाज्धीण रूप से व्याप्त नहीं हो पाती, उसे बाघा का 
सामना करना पड़ता है। भनुक्रम ( 7०००8 ६0 ) तथा उपक्रम ( ॥90705॥74- 
078 (० ) होने पर भी बाधा के कारण परिक्रम ( अथवा परिक्रमा ) सर्वतोभाव से 
घटित नहीं हो रहा है। जैसे गायत्रीजप में विकूय ओंकार नाद अपनी वेखरी ब्ृत्ति 
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का तथा चित्त अपनी संकल्पदृत्ति का पूर्ण त्याग नहीं कर सका, अत: वाक्‌ तथा मन 
का आहरण कर सकने ओर आत्मस्थ कर सकने में अकेले प्राण सफल नहीं हो सका 
और अधेमात्रा सेतु का समाश्रय भी नहीं कर सका जो कि आवश्यक था। फल यह 
होता है कि जप परिक्रमा में व्याघात | उदय ओंकारनाम में भी यह व्याघात संभव 
है। इस प्रकार की व्याधातापत्ति है वामता । अर्थात्‌ ऐसा होने पर यह समझ लेना 
कि तुम्हारा साधन “वाम'” है । क्‍ 

जैसे पृथ्वी के एक स्थान से अन्य स्थान पर्यनन्‍त ॥२०७०087श्वा लगाओ । 
पृथ्वी के उध्वें परिमण्डल में जो 707059॥०76 स्तर रहता है, उसके द्वारा प्रतिफलन 
स्व उन्द में न रहने पर रेडियो परिक्रमा में व्यतिक्रम घटित होगा । सौरमण्डल के. 
किसी प्रचण्ड विस्फारण अथवा छे०7७ प९४धा४९४ इत्यादि के फलस्वरूप यह व्यति- 
क्रम हो सकता है पृथ्वी के 800070 !(७४7०४० संस्कार में परिवत्तंन कराने पर ! 
यह भी वामता का दृष्टान्त है । पूर्व विद्वत्ति के अनुसार वाम हो जाता है.वामन । 


एतवानिति या व्याप्तिभंभेदव्यातिगरणात्‌ । 
अमृत दिवि निर्देशादतिव्याप्तिश्व विक्रम: ॥११८॥ 
कश्यपादितिपक्षाभ्यां स॒ष्टिकद यज्ञ इज्यते । 
कालोग्निश्च समिध्‌ वस्तु हविशछन्दों मनः स्वयम । 
भूमिवेदीति जल्पध्वमुरूक़ मत्तिविक्रमाँ ॥११९॥। 
वामनो यः समासीनो मध्येध्ध्वरेषपि सर्वभत । 
द्विधा विक्रमणात्तस्य वामो हि. वामनायते ॥१२०॥। 


अन्तिम इलोक से आरम्भ करो । “मध्ये वामनमासीनं' क्रमकान्ति ( 87808 
०7 8780079] 970ट०5४०॥7 ) का विइलेषण करने पर उझमें अनुक्रमादि (शा०ाड़ 
भाव (०्राग्ंप् ) पत्चपववं प्राप्त होते हैं। यह भी देखा है कि इस क्रान्ति के 
सन्धिस्थल में ( ढाई पाद में ) विक्रमणी शक्ति सूक्ष्मत: ( सम्भावनी रूपेण ) रहती 
है। यही है वामन । क्रमक्रान्ति को अध्वर कहा गया है, क्योंकि 'अध्वनिः अर्थात्‌ 
क्रमेण ( वा ग्रात्याए जाग 85०४ ॥ एथी। ) यह अग्नि को ( र«“+ रत्नधातम्‌, 
पुरोहित ) अग्रे ( आगे ) उद्दीपित करता है। (8 ०णात्रापत पिालांगा पा. 
६९९०5 6 6 शा-तंग्रवा०0, ०ए८/ एशा०्जाए8 १6 00878 ४ा९४० ) । यह 
है यज्ञ का एक विशेष नाम | क्‍यों है, यह विचार करो ? इसके आदिवर्ण 'अ' का 
भाव पूर्वोक्त अकार सूत्र में देखो । | द 


अ-आ सूत्र में बलि का व्याख्यान भी है। बलि का यज्ञ अर्थात्‌ सृष्टि का 
मूल यज्ञ-'पुरुष सूक्त आदि में जिसका उल्लेख है। इस यज्ञ का अन्त नहीं: होता, 
यह सव्वेत्र चलता रहता है। अतः इस सावंभूमिक यज्ञ के पुृर्वे में तथा पश्चात में 
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साद्धें द्विपाद दय के मध्य में ( सन्धि में ) वामन विक्रमणरूपेण विद्यमान रहते हैं । 
विक्रमीवृत्ति 007०778 ००ाव॒ुप्रथपंप8 थात 85प्र03४आंतए ?0ए़67, के अभाव में 
कोई भी गतिस्थिति सर्वाद्भीण नहीं होती । सर्वेराट्‌ ( पराक्रम ) नहीं हो पाती । 
वह सर्वातिग ( अतिक्रम ) भी नहीं होती । अतएवं वामन मध्य में समासीन रहते 
हये सर्व” का त्रिधा भरण करते हैं । जैसे कोई नदी । उसे किनारे-किनारे जल-आप्ला- 
वित करने दो । उसे सकल वत्मंबाधा-को पराजित करते हुये चलने दो । अन्त में उसे 
नदीनाथ ( सागर ) से मिलित हो जाने दो । जपादि में भी इसी वामनविक्रम की 
भावना करो | वामन त्रिपात्‌ ( तीन पैर नाप की भूमि की ) भिक्षा करते हैं । अण 
तथा उप्‌ को पहले रखकर मध्य से लेकर अध्वरपृर्णकृतु यह वामनविक्रम प्रारम्भ 
होना आवश्यक है। अन्यथा सर्वकर्मं की सन्धि में जिस भूयिष्ठ वामता को ( 'शडां- 
गाए 'र०7-3००07007४8 8007 ) देखा जाता है, उसका अपगम ( २९5०0 
ध० ) तथा वामनायन ( प्रक्चारईडगा4ा०णा 35 ०णावुपगगाएई थात॑ 5प्राए१४आं॥ा8 
48०07 ) देखा नहीं जा सकेगा । 


यह विक्रम .द्विधा है त्रिविक्रम तथा उपक्रम । इसे खण्ड के पूर्व दो सूत्रों में 
विवेचित किया जा चुका है। जब तक क्रम का अनुरोध है; तब तक त्रिविक्रम और 
अतिक्रम की स्थिति में उपक्रम । पुरुषसूक्तोक्त 'एतावावस्थ महिमा” में भूमि की जो 
अव्याधति ( पाएणफ्ञाधाशाअंए०ा०55 ) है, उसका वारण हो रहा है। और “अमृत 
दिवि' द्वारा समस्त मेयता से अवच्छिन्न व्याप्ति से परे जो “परम” हैं, उनका गायंन 
किया गया है। इस अभीष्ट अतिव्याप्ति के लिये ही त्रिपात कहा गया है | यह त्रिपात 
इसलिये नहीं कहा गया है कि उसमें ( अमृतदिवि ) एक, दो, तीन प्रभृति कोई पाद 
तत्वतः है अथवा हो सकता है ( तत्‌ सामीप्य अथवा उपलक्षणा में, किवा तटस्थ 
भावनानुसार विन्दु-नाद-कला रूपी तीन पाद वहाँ सावकाश होने पर ), परन्तु इस- 
लिये त्रिपात्‌ कहा गया है कि इस अमृतं रूपी परम लक्ष्य में उपनीत होने के लिये 
परिक्रमादि त्रिपात्‌ ( अथवा सन्धि को लेकर साड्धे त्रिपात्‌ साढ़े तीन ) विक्रम ही 
उपाय रूप हैं। उपाय का धर्म उपेय में आरोपित हो जाता है। जैसे यदि नौलाख 
रुपया खर्चे करके कोई मन्दिर निर्मित करे, तब कोई भी उसका नाम आरोपित कर 
सकंता है नौलखा मन्दिर | पुरुष सूक्त में (स भूमि"***** ” इत्यादि द्वारा व्याप्ति एवं 
अतिव्याप्ति का उल्लेख किया गया है। 

पुनश्च “अमृतं दिवि” को परमार्थ में लेने पर जैसे उपलक्षणा में ( तटस्थ 
भावना सें ) उसमें त्रिपात्‌ पद का योजन किया, उसी प्रकार पुनः दिवि' ( तथा 
. उसके साथ अमृतं ) पद को पद्यमानता में लेकर ( ॥॥ ६१6 8९786 ० 970०655 ) 
अर्थात्‌ दोनों को ही क्रमधर्मी मानकर उसमें त्रिपात्‌ भावना करना होगा । “परम 
में क्रम का विराम होने लगता है । इसीलिये उसमें पादमात्रा आदि संलग्न नहीं हैं ॥ 


. को रेडियेशन रूप से लक्ष्याभिमुखीन ग्रहण करो ।” इससे समुद्र का मन्धन हुआ मेघ 


... 
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उसमें तटस्थ भावना द्वारा अध्यारोपादि द्वारा पादमात्रादि योजित किया जाता है । 
जेसे “परम पद” जहाँ साक्षात्रूपेण आयेगा, वहाँ 'दिवीवचक्षराततं-रूपी वाक्‌ को 
क्रमिक रूप से नहीं लिया जा सकता | अथच, परम साक्षात्कार के पूर्व भी एक क्रम 


'रहता है “आत्मा भरे द्रष्टव्य:” इत्यादि द्वारा। “दिवि” को क्रम में तथा अक्रम में 


समझने के लिये पूर्वोक्त द्यौ: सूत्रादि को स्मरण करो । क्रम को ग्रहण करने पर उसमें 


जिविक्रम का अधिकार और त्रिपातू विक्रमण प्रसज्यमान हो जायेगा। त्रिपात्‌ 
सामान्यतः यह है “मैंने सब को व्याप्त कर लिया । मैंने सावंभीमरूपेण सब कुछ अधि 


कृत किया । यह देखो सब को व्याप्त करके और सब पर विजय प्राप्त करके भी मैं 
उससे अतीत हो गया । सब से मुक्त हो गया ।” 


इस प्रकार से “त्रिधा निदधे पर्द! न होने पर परमपद कैसे अधिगत होगा ! 
त्रह तुरीय अथवा तुरीयातीत है। तुरीय>>किसमें क्रम की सूक्ष्म ( ॥7॥60 ) 
अपेक्षा है | तुरीयातीत अर्थात्‌ निर्व्यढ़ अनपेक्ष । 


अच्छा ! अब सृष्टिक्त यज्ञ की भावना करके इस वामन सूत्र का समापन 
किया जाता है। वह है कारक तथा क्रिया । यहाँ क्रिया को शक्तिरूप से ग्रहण करो। 
कारक को ग्रहण करो शक्तिमान रूपेण | वस्तुतः शक्ति अखण्डा तथा अच्छेदनीय 
( अदिति ) है। कारक उसका करन करता है ईक्षण, काम, संकल्पन तथा मन्धन 
रूप से । कारक शक्ति से कहता है “यह तुम्हें देखा । तुम्हें श्रात्त करने ( भोग ) की 
इच्छा करता हूँ । उसके लिये मैंने संकल्प किया । उसकी चरितार्थता के लिये तुम्हारा 
मन्थन किया ” सृष्टि में यही मूलपर्व चलता रहता है । जैसे सूर्य कश्यप है ( कारक 
है )। सागर है अदिति ( क्रियमाणा शक्तिसामग्री ) । सूर्य समुद्र से कहते हैं “उदित 
होकर तुमको देखा | मैं वर्षणकृत्‌ पज॑न्य होना चाहता हूं । अतः तुमको चाहता हूँ 
अन्तरीक्ष से कहता है “तुम हमारे संकल्प का रूप घारण करो । अर्थात्‌ हमारे तेज 


तथा वष्पाकृृति में | आध्यात्मिक क्षेत्र में भी यही होता है। जपयज्ञ के सम्बन्ध में 
भी इसे समझो । 


गणितीय विश्लेषण में कोई अभीष्ट निरूपक संस्था ( 000-0.978० $98- 
शा) ) इस अन्तरीक्ष की भूमिका ग्रहण करती है। कोई क्रियमाणा दक्ति (यह 
अथवा भू: रूपेण ) इस सम्बन्ध में अदिति की भूमिका का वरण करती है। और 


कोई कारक अभीष्ट का ( वह अथवा स्व: ) मन्थन करने हेतु कश्यप हो जाता है । 


इस सृष्टिक्ृत यज्ञ में काल हो अग्नि है। वस्तु है समिध्‌ । भूमि अथवा देश 


है वेदी, मनुच्छन्द: ( वाक्‌ के छन्दः ) हैं उसमें हवि: । परिणाम है सोम किवा अमृत । - 


यहाँ अमृत के दो रूप हैं पर तथा अवर । पर रूप से अमृत है अक्षर । यह है उस 
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क्रमाधिकरण में । अवर रूप से अमृत में अक्षराक्षर-क्षराक्षर तथा क्षर रूपी भेदत्रप 
की भावना करो | प्रथम दो में जो “अग्ने” है वह मुख्याधिकार में हैं। ये तीनों क्रमा- 
न्‍वय के पर्व में आ जाते हैं । योग-भोग तथा ज्ञान की भूमिकाओं में इस “त्रेध्रा निद्धे 
पदम्‌” को जान छो । वाक्‌ की वैखरी प्रभृति चतुर्धा भूभि में क्षर-क्षराक्ष र-अक्ष रक्षर 
एवं अक्षर को पहचानो । जब तक कला में ( क्षर में ) जप चलता है, तब तक वैख री- 
मध्यमा-परा-पद्यन्ति का सेतुसन्धान नहीं मिलता । नाद का सन्धान मिलता है मध्यमा 
में । सेतु के यथार्थ तथा पूर्ण सन्धान में पश्यन्ति भो अपाबता हो जाती है । और इन 
सब के साथ पराव्यक्त विन्दुसन्धान से परा की प्राप्ति होती है । यहाँ तक है त्रिविक्रम 
का विक्रमण । परापारीण होने पर उरुक्रम । 


इन सब के अतिक्रमण में वामता कहाँ सर्वाधिक भूयसी हो जाती है, और 
कहाँ पर उस त्रिविक्रम-उरुक्रम वामनावतार का सातिशय प्रयोजन यज्ञभरणाथर्थ है, 
यह भी कहा जा चुका । यज्ञ सामान्यतः है ++९०४णां० ॥(०८४००४४ए० ( बग्निषोमीय 
अनुताप-छन्दोगत्व ) 


२९, दक्षिणया वाजम्‌ 
दक्षिणा द्वारा वाजं ( घत-अन्न-यज्ञ-जल आदि ) बा जाते हैं ॥। 


दक्षिणा तथां वामा के लक्षणों को पुन याद करो । दक्षिण तथा वाम को २ 
अनुरूष ( अनुकूल ) तथा विरूप ( प्रतिकूल ) बर्थ में लिया जा सकता है। ऐसा 
पूव॑-पूर्वे सूत्रों में किया भी गया है। वाम में अपकर्ष आ सकता है परन्तु वामा में 
अपकर्ष नहीं है । प्रत्युत वामा तो सब कुछ के मुख को पलूटकर उसे नाभि, विन्दु, 
मूल ( पर एवं परम ) की ओर ले जा सकती है । अंतः वामा हो परम भजनीया है। 
दक्षिणा का भी तात्पर्यार्थ केवल दक्षिण किवा दाक्षिण्य मात्र नहीं है। अन्त का यह 
“आ' स्वर उसे अबाध, स्वच्छन्द परिसीमा में ले जाने की प्रतिश्रुति दे रहा है।. 
कहता है “तुम अभी तो दक्षिण हो किन्तु वाम होने में कितने क्षण लगेंगे? 
देखो, मैं तुम्हें एक ही ओर स्व छन्द में चालित करूँगा । यह जो अभीष्टाभिमुखी 
एंकंतान वृत्तिमत्ता ( ०76-व6०४०7१० (०णाह्एशा०० ) है, अथवा वहमानता है,. 
वही है दक्षिणाधिकार । सब के मूल में जो भागवती शक्ति है, उसके दक्षिणा हुये 

- बिना ऐसा नहीं हो सकता । श्रीगुरुशक्ति की दक्षिणामूत्ति, इप्टशक्ति की दक्षिणा- 
कालिका रूप से अर्चना करने का यही रहस्य है। अत: ऐसी साधना का साधारण 
नाम है दक्षिणाचार । जो सीधा पथ इष्टाभिमुखोत चल रहा है, वह इस प्रक्रिया 
द्वारा सहज प्राप्त हो जाता है। जो श्रेयः है, उसमें तो स्वच्छन्द अभ्युदय प्राप्त होता 
है इसी दक्षिणा की कृपा से । साधारणत: तंन्त्र; वेद, पुराण आदि में कर्मे तथा उपा- 
सना हेतु यही दक्षिणामार्ग ही प्रदर्शित किया गया है। इसमें रज:-तम: के विक्षेप' 





हा है 
ि 


# 
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तथा आवरण कारक ( 78००४ ); दोनों को ही अपेत (॥२९७॥7076 07 7२९१४०४) 

करने के लिये विशेष जोर ( बल ) लगाना पड़ता है। अतः इसमें 'वाज' संज्ञा आ. 
जाती है । सामान्यतः: वाज ०6,780 ३००८९४४ा३ परणाशा 6 शील॑ंशाठए- 
9४००. व८>किसी दाक्ति का केन्द्र जो घनरूप है (गुहा है )। आ«“>उसकी 
आतति अथवा विस्तार । ज->उसक्े द्वारा किप्ती फल विशेष का जात होना | उस 

फल के प्रसवार्थ क्रियाकारक शक्ति की जो एकाग्रता, एकमुखीनता रहती है, अत: 

वाजम्‌ । 


वामा सूत्र में यह देखोगे कि उसमें यह “अपेत” अपना मुख ( रुख ) घुमाते 
हुये “उपते” हो रहा है। फलत: जो-जो 7१९०70726 अथवा 7२९१४०९० हो रहा था 
वह ( रज: तम* ) 7२९(07760-77०॥507760 होने लगा । “विषमपि अमृताय॑तते' । 
समस्त दृत्तियाँ उसकी नाभि में, विन्दु में, आत्मा में, लौट बाती हैं-तभी ऐसा अघ- 
टन घटित होता है । 


घ॒तं वारि जञव॒ यज्ञत्व्व॒ कारकरच फलक्रिये | 
त्रितयं वाजवाच्यं यद्‌ दक्षिणया तदन्वय: ॥ १२१॥ 
क्रियाकारकफलानां. हि. सर्वभसिष सर्वेथा। 
दक्षिणा नाम सो5ड्भरानां पारस्परिकतान्वय: ॥ १२२॥ 
दक्षिणामृतिरित्याद्यीो.. दक्षिणाकालिकादिषु । 
निरडकुशो हि दाक्षिण्यं घाराग्रन्यिसमन्वयः ॥| १२३ ॥ 


यज्ञ-घृत-वारि, क्रिया-कारक-फल इत्यादि जो कुछ त्रितय वाजवाच्य होता 
है; क्या उसका उस रूप में होवा आवश्यक है। “दक्षिणा तदन्वय:” दक्षिणा नामक 
जो शक्ति है, वह उसकी गति, वेद तथा छन्द का अन्वय साधित कर देती है । 
विशेष विवेचना करने पर क्रियाकारकफल, इन तीनों का सर्वेभुमि में सर्वप्रकार से. 
सर्वेअंगों का जो पारस्परिक अन्वय है, वह दक्षिणा संज्ञा प्राप्त करता है। क्रिया- 
कारक-फल एकभूमि में ही (?4॥6 में) अवस्थान करें, ऐसा नहीं है और उनके 
नावा अंग एक रूप ही वृत्तिमान रहेंगे, ऐसा भी नहीं है । यज्ञादि (आन्तर यज्ञ 
अथवा बहि: यज्ञ) जिस किसी का भी तुम अनुष्ठान करोगे, उसमें भूमि, अवस्था 
तथा अज्भघमूह का अन्वय अथवा संगति न रहने की ही सम्भावना अधिक रहती है । 
यह सम्भावना ही क्रिया-कारक-फल में व्याज-विध्न संभावना, 4०४० के प्रभाणिए 
006 4ध९८४४९, ००7एश ४९६ न होने की सम्भावना रूप हो जाती है। जप क्रिया... 
में यह सम्भावना यथेष्ठ रहती है और उसका अपनोदन (7२०5०५९) करते हुए 
दक्षिणा अनुबन्ध द्वारा उसे प्राप्त करना पड़ता है। क्रिया की भूमि, अवस्थान तथा 
६ अंग का जैसे स्व-स्व (आपसी) विरोध नहीं होता, उसी प्रकार इनका भी पारस्परिक 
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विरोध नहीं रहता | इनमें प्रागराभंट तथा परांश एलुबांणान] ००ाहापरॉए 
होना आवश्यक है । 


यज्ञ में दक्षिणा ही इस प्रकार की आंगिक परिपूृत्ति का प्रतीक है। यह 
सम्मति रूप (5थ7070०॥) भी है । क्रिया की एक भूमि में जो गठन हुआ, वह अन्य 
भूमि में भग्न हो गया। एक अवस्थान में जो पक्‍्व हुआ, अन्य में वह कच्चा रह 
गया । एक में जो पुष्ट हुआ, अन्य में वह क्लिष्ट हो गया ! ऐसी अवस्था में दक्षिणा- 
दाक्षिण्य नहीं होता । क्रिया में भी वाज संख्या नहीं आयी । भूयिष्ठ तथा साधिष्ठ 
'फल हेतु वाज आवश्यक है। भूमि में सब कुछ व्यवस्थितत: अवस्थित है, स्वाज्ध में 
सब कुछ सेंस्थित है। इस दृष्टि से देखना होगा । मध्यमा विन्दु को पकड़कर उदय 
विलय में गायत्री जप चल रहा है। इसी दुष्टान्त से भूम्यादि त्रितव को समझ 
लो । दक्षिणा तथा वाज को प्राप्त करो । दोनों को मिलाओ 


किसी फल की ओर अभिमुखीन क्रिया की जो एकमुखी गति है, वेगवाही 
एकमुखीन गति है, वही है घारा। इस धारा में ग्रंथि सम्भावना लगी रहती है । 
चलते-चलते ग्रंथि पकने लगती है। इसकी विविध आक्ृतियाँ हैं। इस घारागन्थि के 
समन्वय से जो घारा को (7०४76४भंग४ट 7700655 को) अबाघ संवेगवती कर दे 
वह है दाक्षिण्य । दक्षिणा मूत्ति दक्षिणाकालिका में भी यही दक्षिणादाक्षिण्य का 
मनमित्त विशेषत: प्रपन्न हो रहा है । 

३०. वामया वाज: ॥। 

वाम द्वारा वाजः, शब्द, वेग इत्यादि ॥ 


वेपरीत्येमभ घाराया ्रन्यित्रयविमोचनात्‌ । 

ग्रन्थिनिष्ठा हि या शक्ति: स्तब्धा स्वच्छन्दवेगभाक्‌ ॥॥ १२४ ॥। 

वामव॒ृत्या गते बोधाद गते: स्थाद वोयेरूपता। 

अनुलोमा हि या धारा राधायते विलोमा सा॥ १२५॥ 

वीयंयोनि समुदिश्य वास बोर: समाश्रयेत्‌ । 

वक्षिणया च दाक्षिण्यमन्येबामिति निश्चय: ॥ ११६॥ 

सन्त्रयन्त्रसाधनानि सम्बेगं दद्यति. यथा। 

सम्बेगात्‌ परनेर्गुण्य॑ वासा वाजप्रसूहि सा ॥ १२७ ॥ 

पूरे सूत्र में गति का धारारूप और उसमें स्थित ग्रंथित्रय का वर्णन किया 

गया। दक्षिणा के द्वारा इन ग्रंथियों का मोचन करके उसे अभीष्ट लक्ष्य (फल) 
परय॑न्त पहुँचा दिया जाता है। मानो अनाबृष्टि निवारणार्थे यज्ञ विशेष करना है। 
उसका अभीष्ट फल है वारिवर्षण । इसकी यज्ञ विशेष क्रिया होती है। मन्त्रों द्वारा 
चुताहुति होती है, वह है कारक । उससे वारिवर्षण तथा अन्त फलछित होगा । यह 





१७६ द्वितीय अध्याय 


तभी होगा जब क्रियाड़़ु का सम्यक्‌ समन्वय ( ००ए९8/०॥०७ ) होगा । समन्वय 
में बाधक है ग्रंथि । यहाँ यह धारावाहिकता की जो शक्ति सामग्रो है, वह अभीष्ड 
लक्ष्य प्राप्ति हेतु जब सम्यक्‌ एवं स्व छन्‍्दमयी होकर चलती है, तंब समन्वय है । 
ग्रंथ तो घाराशक्ति का अवष्टम्भ है । इसके कारण धारा की श क्तिसास्ग्री में 
आबद्धता आती है और उसकी लक्ष्याभिमुखोन गति को बाधित कर देती है। वह 
अब कार्य का “कार्यभंग” करने लगती है। यही थभा68४66 270 4(48807560 क्‍ 
थश०ए9 । जो साधक दक्षिणाचार के अमृताभिलाषी हैं, उनके दाक्षिण्य द्वारा यह 
विषग्रंथि (१०790 (00779०5) हट जाती है । 
किन्तु “हटा देना? का तात्पर्यार्थ स्वेदा “हटा देना' ही नहीं होता । बरी तो 
पुन: मौका देखकर हमला करेगा । वह मारने पर भी हत नहीं होता । जैसे रक्त 
बीज । उसकी शक्ति को आत्मलीन (5प्रणाग्रक्वा०6 ॥70 8॥60) कर लो ॥ /)]6० 
को &)॥9 करो। जो ग्रंथिनिष्ठ शक्तिकूट है (776 9०एछ&ए आ(&728०0) उससे | _ 
कहो तुम्हे मुक्ति दिया, तुम अब मेरा पक्ष ग्रहण करो ।”” इस प्रकार से विपक्षी 
शक्ति का जो वेपरीत्य साधन है, उसे उलटते-उलठते सीधा करना है। यही है वामा 
बवृत्ति । अब.धघाराग्रंथि की शक्तिधारा को पुष्टि में मिलाने से यह धारा सातिशय 
वीयंवती हो जाती है । उसका सम्वेग “वाज:” से विभूषित हो जाता है। /'शब्द- 
वेगभाक्‌”” जो सृष्टि की मूलीभूत क्रिया है ((४052/. 50776255) उसका अपना जो' 
वेग ((४९४४ए९ ९४४ ) है, वह वेग तुम्हारी. घारा का अनुकरण करता है । 776: 


0४7९७४४४७0]6 पा2८४ ० 9)6फ्रा8 ००४०7. शब्द के मूल भाव को पुत्र: 
विचार लो । 





किन्तु घाराग्रंथि का यह परिवत्तंन कैसे होता है? जो निखिल की मूलग्रथि 

है (नाभि है), वहाँ धारा को छोटा, न सकने पर, ऐसा परिवत्तंन सम्भावित नहीं 

हो सकेगा । इस नाभि में. सब कुछ को उलट देने की सन्धि अवस्थित .रहती है। 
“यथोणंनाभि५ सूजते गृह्यते च! | दक्षिणा में तुम्हारी गति थी अध्वलीन । वामा में 
वह ही गई आत्मनीन। ग्रंथि अपनी गंथिपरम्परा का मोचन करने के लिए लक्ष्य की' 
ओर सफल यात्रा कर रही है, दक्षिणा दाक्षिण्प में । इस' यात्रा में ग्रंथिशनक्ति समूह 
के द्वारा पुन: पुन: ग्रन्थिबन्धन की सम्भावना फिर भी रह जाती है। यही नहीं... 
नूतन ग्रन्थि सभूह और भी दृढ़ होते जाते हैं । देवी माहात्म्य में वर्णित ग्रथित्रय का 
पुनः विचार करो। उन्हें अपने जीवन तथा साधना में भी देखो । जिस साफल्य से 
(सिद्धि से) तुम दक्षिणाबृत्ति में आये, क्‍या वह साफल्य यह प्रतिश्रुति नहीं देता: 
“यह तो मैं निर्व्यंढ़ हुआ ॥? क्या पा०णातापणाव। &477०77 अतः केवल अध्वनोी न: ; 
होने से ही परकुशलता नहीं हो जाती । आत्मनीय होना आवश्यक है। समस्त, ::8 











जपसूत्रम्‌ १७७ 


विन्दु विलय होता है | कुलकुण्डलिनी की जाग्रुति (मूल में) एवं चक्रभेद पूर्वक हंस: 
बत्ति को सोडहम्‌ करने का यही हेतु है । सृष्टि में सवंत्र स्पन्दन, आक्‌चन-प्रसारण, 
उर्मि आदि में गति को एकमुख से विपरीतमुखी करने की श्रब्ृत्ति निहित रहती है । 
अन्यथा अपने में पुनः वापस न आ सकने पर सूष्टि “दिवालिया' जो हो जाती ! जैसे 
सुषुष्ति अथवा ध्यान में तो हम अपने आप में ही लौट बाते हैं । ' 
अत: कारिका में कहा गया है “४वामादृत्या इत्यादि” ।॥ जो सूर गति है; 
यदि उसका मुख (रूख) मोड़कर वामा में ले आयें, तब (इस प्रकार से एए्ागांए8 
7९०णा० से) वह गति समधिक वीयंवती हो जाती है । किस ओर ? जिस विपरीत 
मुख में उसे घुमाया, उस ओर । रोधिका तथा वाम शक्ति मिलित होकर गति के : 
दक्तिमान (अन्यमुख) को अत्यन्त वद्धित कर देती हैं। अर्थात्‌ अब केवल “*5९०86 
बदलाना” ही नदीं रहता, वरन्‌ ?०आ०ए मान भी पारवर्तित होने लगता है । 
.. यही है वाज:। अतः जोवादि की अभ्यासादिरूप साधारण प्रवृत्ति का भी रूख 
.. बदलना शक्ति साधना का मुख्य कर्म है। चाय पीना, सिगार का कश खींचना, 
अधिक बक बक करना, ये सब प्रद्त्तियाँ तुम्हारे प्रयत्व से केवल कम या बन्द ही 
नहीं हो जातीं, प्रत्युत वे तुम्हारे अन्दर पूर्वेलक्षणानुस्तार “वाज:” की सुष्टि करने 
लगती हैं । वह (वाज:) छुम्हारे भव्यय शक्ति केन्द्र से तुमको युक्त कर देता है। 
आगे चलने के पथ पर टम तो परवश हो, पंरन्तु वापसी के मार्ग पर तुम आत्मवश 
हो । 'रणमुखो सेपाही, घरमुखो “बाजुली” उसे कौन रोक सकेगा ? 
ह यदि अनुलोमा धारा है, तब विलोमा में वह है राधा । गीता में प्रसिद्ध है. 
कि “या निश्ञा सर्वेभूतानां । इसका भी उपरोक्त सुत्र द्वारा विचार करो। कारिका 
में यह भी कहा गया है “बीयेयोनि समुदिश्य | इत्यादि ।_ 
“वीयैंयोनि! शब्द को गम्भीरता से समझो । वामाचार की क्रिया विशेष ही 
इस सूत्र को कहने का ध्येय नहीं है । यह स्मरण रखना होगा कि यह सब क्रियाजु 
(जैसे पद्चवमकार) केवल मात्र वाह्म भावना से भावित अनुष्ठान नहीं हैं । समत्त 
ना। यहाँ सूत्रों मे विशेषतः तत्व 


भावनाओं की प्राण स्वरूपा है सूक्ष्म अध्यात्म भाव 
भावना है। इस भावना के कारण वीर, वामा, वीय॑ योनि प्रभ्ृति शब्द की अर्थ 


भावना करता होगा । जो भूयिष्ठ वीर्य है, उत् वीयं की योति (निधान एवं श्रभव) 
प्राप्त करने के लिए वीरसाधक पूर्वछक्षित वामा का आश्रय लेते हैं। वामाचार ८७ 
वामा+ आचार, यह अर्थ ग्रहण करना अधिंक संगत है। वामा यहां हैँ संज्ञाः 
(9 ९2७४०४ए 6 ल्‍्णा००090).. द द 

इस प्रकार के वीर के अतिरिक्त 
दाक्षिण्प छाभ करते हैं। इस आम्ताय का सूत्र पहले कहा जा चुका है। वामा 
तथा दक्षिणा को कभी भी [.थील्ंअ-रिष्ठा। नहीं समझना ! जिसके द्वारा सन्त्र- 


१२ 


अन्य लोग दक्षिणा का समाश्रय लेकर 














१७८ अध्याय, 


यंत्र आदि सम्यक्‌ रूप से वेगवत्ता (॥तरी ण छगथंथा०प) प्राप्त करते हैं ओर जो 
गुणातीत तथा नैर्गृण्य को भी लाने में समर्थ है, वही है वाजप्रसु वामा 
किसी वस्तु की नाभि ग्रंथि उसी की मूलग्रंथि एवं गुणग्रंथि है। वस्तु विशेष 
की सत्ता, शक्ति, सम्बन्ध, आकृति भी उसकी गुणग्रंथि से ही ग्रथित रहते हैं। जद 
तक गुणग्रंथि का भेदन नहीं किया जाता, तब तक गुणों का बन्धन समाप्त नह 
होता । अतएव नेर्गृण्यसमापत्ति अघटित ही रह जाती है। वामा वाजप्रसुरूपेण 
समस्त वृत्तियों का, मूलगुणग्रंथि का, नैगुृंण्य में अवसान कर देने में समर्थ है। गायत्री 
आदि जप में दक्षिणा शक्ति के अनुग्रह का रहना आवश्यक है; जिससे उदय तथा 
परिक्रम में सौष्ठव हो सके । अन्त में विलोम में विन्दुविलय को अरधमात्रा पययेन्त 
ले जाने के लिए वामा की प्रसन्नता की आवश्यकता रहती है। उक्त गुणग्रंथि का 
नाना प्रकार से विदलेषण किया जाता है। इसमे एक प्रकार से है स्थितिग्रंथि, गतिग्रंथि 
और लयग्रंथि । ग्रंथि का यहाँ यह अर्थ है कि जो ग्रंथन करता है। गूंथ कर रखता 
है । जैसे जप में माछा । मान लो १०८ संख्या में तुलसी के दानें ग्रथित हैं। जहझ 
मेरु (मूलग्रंथि) है, वहीं हैं इस संख्या की स्थिति। जप क्रिया की गति वहीं से है 
और लय भी वहीं ही है। मेरु में ग्रन्थित्रय सम्मिलित हैं। मेरु का लंघन न करने की 
सुक्ष्म युक्ति का आभास पहले दिया जा चुका है। यहाँ यह देखो कि लंघन में 
स्थित्यादि भावत्रय शुद्ध नहीं रहता और वह संकर (20005०0) में जा सकता 
है । अतः दक्षिणा-वामा रूपी दोनों शक्ति की सहायता आवश्यक है । 
अर्थात्‌ किसी गतिक्रिया में उसकी एकमुखता को बराबर स्थित रखने में. 
उसके गतिमुख का संवेग अधिक से अधिक बाघा देता रहता है। वह एक श्रकार से 
ल्‍992 ० पराध्ा79 बन जाता है। यह एक बंधन है। शुभ अनुष्ठान भी एकावत्ति 
में बहुआ: चलते-चलते बन्धपाश रूप हो जाता है। यदि उसे विलोम में ले जाकर 
मूल तक ले जाया जा सके, उस स्थिति में उसके बन्धपाश से हमे मुक्ति मि् 
जाती है । अब हम क्रिया अथवा गति के वश में नहीं रह गये । स्वराद आत्मराट 
हो गये । यही है वामा में वीर साधन । क्रिया मात्र को उछठ कर (वामा) उसके 
एक शुन्यपूण स्थछ तक (विन्द) में स्थिति मिलना आवश्यक है । वहाँ पहुँच कर 
क्रिया कहती है यह देखो, मैं शेष एवं पूर्ण हैँ (” केवल एक ओर एकमुख चलने 
से क्या यह मिलती है ? चलने का शेष कहाँ है, उसकी सीमा कहाँ है ? माला जप 
में (मन्त्र व्याहरणादि में) यह सूत्र याद रखते हुये मेरु लंघन कदापि नहीं करना 
चाहिये। एक ही ओर माला जपते-जपते मेरु तक पहुँचे । अब चुकि उससे आगे 


क्‍ नहीं बढ़ना है दुसरी ओर माला फेर देवा है; अतः वहाँ कोई मानों “झोंका” देकर 


कहता है “उठो गति का वेग सम्भालो । वीर बनो । यह कहो कि तुम गति को 


चलाते हो, गति तुम्हें नहीं चला रही है ।” | श्छ 














ततोय अध्याय 
१. ककारो5भिव्य>क: ।। 
“का को अभिव्यञ्जक समझो ॥॥। 
साक्षात्‌ परमाव्यक्ते या व्यक्ताभिपुखोनता । 
प्रागिव वीचिविक्षोभात्‌ सिन्धोरुच्छूनता वहि: ॥१२८॥ 


सुप्तिजागरयो:. सन्धिरक्षराक्षरयो: पुनः । 
अभीद्धात्तपसब्चाविरित्यादिभि: श्रूता हि सा॥१२९॥ 
इच्छासड्ूूल्पकामादों ककारो योउ5पि गुह्यते । 
सु वा सलिल वा स्थाद्‌ भूमामिव्यजझजको हि सः ॥१३०॥ 
शान्त सिन्धु है । उसमें वीचिविक्षोम नहीं है * सिन्धु वात प्रहत ( वायु से 
आहत ) होकर वीचिभंद्भध से चन्चछल हो उठा, किन्तु यह होने के ठीक पहले सिन्ध्ु 
वक्ष पर एक उच्छुनता अथवा उच्छवास ( ॥68शां78 ) सामान्य रूपेण उदित होता 
है । ऐसा ही होता है बीज से अंकुर विकलने के ठीक पहले । सुषुप्ति तथा जागरण 
की सन्धि में भी इसी का स्मरण करो। सुषुप्ति में निमग्त हमारी अहमादि सत्ता 
मानो जागरोन्मुख होकर प्रथमतः सामान्य रूप से 'झलकऊती' है, उद्भासित होती है । 
यह सन्धि है मग्न, मैं हूँ" के स्थान पर “यह हूँ मैं के आविष्कार की सन्धि। मात्र 
यही दृष्टान्त ही नहीं अक्षर वस्तु ( छथा78 थनरे०४ ) का अवतरण जब क्षरभाव 
में होता है ( गतिपरिणति में ) तब इसी सन्धि के सम्मुखीन होना चाहिये। अर्थात्‌ 
अभिव्यक्ति की एक विशेष विरहित ( अनडिफरेन्शियेटेड ) सामान्य भूमिका को 
ग्रहण करना पड़ता है । जैसे मनुष्यादि जातक के भ्रूण ( हग्रत्ा॥०0 ) विवत्त॑न में 
इसे लक्ष्य करो । सामान्य अथवा परजाति ही आदिम अभिव्यक्ति है। विवत्तनवाद 
( ४एणप्र/० ॥#९०४ ) का यह मूलस्वीकार्य ( शा४ फ़ाथ्यांड8 ) मत है । 
श्रुति में 'अभीद्धात्तपसोष्ष्यजायत' इत्यादि द्वारा ब्रह्म की आवीरूपता वर्णित 
है, उसमें भी इसी प्रकार की विषय विरह॒विशिष्ट साप्रान्य अभिव्यक्ति मात्रता है । 
यह तपस:ः तथा अभीद्धात” रूपी पदद्वय से सूचित होता है। तन्‍त्र आदि में काम 
कला-द्वारा निखिल के उद्भव के तथ्य को स्पष्टतः वर्णित किया गया है। इसे भी 
नाना प्रकार से समझाया गंया है। एक विन्दु है। विन्दु ही बृत्त-त्रिकोण-पैराबोछा 
इत्यादि आकृति को प्राप्त करने से पहले क्षण अपनी जड़ समाधि (स्थिर भाव ) से 
उठकर भ्रवृत्ति की ओर उन्मुख होता है। यह है बिन्दु का व्युत्याव सामान्य । जो 
ग्नि विन्दुगर्भे में सोम के साथ समता ऐश्वयें में था, वह अब 'उद्यत' रूप से निखिल 




















१८० तृतीय 
आकृति का आतंक हो जाता है। अन्नि का यह आद्य उद्यम ही तपः है । सोम भी 
मानों कहता है “बस ! मैं भी साथ रहकर सर्व॑ आकृतियो का र॑जक बनूगा । यह 
अंकक तथा रझुजक होने का आदि एवं सामान्य सूचक है आदिम व्यंजन वर्ण 'क'। 
ब्रह्म कै सेंकल्प, काम, ईक्षण से सृष्टि होती है। इन सब में 'कँ व्यक्त अथवा 
अव्यक्त रूप से निहित है । इससे कया प्रकट होता है ? 

क>सुख, सलिल, इत्यादि तत्व की भावना करो, यह ध्रुव है कि यही 
भूमा का ( सत्‌-चित्‌-आवन्द अथवा रस रूप ब्रह्म का जो अश्वण्डत्व तथा अनन्तत्व 
| है ) आदि अभिव्यंञज्जक भी है। अभिन्‍नआवि की ओर अभिमुख। 'अ स्वर ८ 

अक्षर सामान्य | यही 'अ” ही क रूप से अभिव्यञजक सामान्य हो जाता है । 


/ ब्रह्म ही भुमारूपेण परमाव्यक्त है। इस परमाव्यक्त का . साक्षात्‌ वागादि 
रूप में जो भाविरूप है अथवा अभिव्यक्तिमुखीनता है, वह है 'क'। अ आदि स्वर 
“सविता? का जो अक्षराधार है ( सत्ता-शक्ति एवं छन्द में ) वह व्यक्त हुआ । उसने 
“क? से कहा :वागादिरूपेण तुम्हारी पठभूमिका प्रस्तुत है। अब तुम भी इस पट पर 
अंकक तथा रंजक की तुूलिका ग्रहण कर लो” साथ ही यह भी कहा धैर्य रक्‍्खो ! 
जो जो अंकन करोगे उस तुलिका से; उसके सामान्य भाव को, अंकन, रंजन की 
प्रारम्भिक बातों का चिन्तन कर लो” । इस व्यापार को गरम्भीरता से समझो । जैसे 
कोई महापुरुष का चित्र अंकित कर रहे हो । उससे पहले सामान्य मनुष्याकृति को 
अपने ध्यानमुकुर पर प्रतिफछित होने दो । “क' है मुख्य प्राण समाश्रित ॥ तृतीय सूत्र 
में यह कहा जायेगा कि :ह में मुख्यप्राण की महाप्राणता है। यह भी विचार करो 
कि मुख्य तथा महा में क्‍या भेद है। दोनों में पारस्परिक आकॉक्षा भी है। इसलिये 
क चू ट तृ प्‌ रूपी पंचवर् में ही महाश्राण कहीं कहीं ( विशेषतः चतुर्थ में ) अधि- 
ष्ठित है। मुख्य एवं महा ही कादि तथा हादि महा आम्ताय की भी मूल कथा है ॥ 
क्रुष्ण नाम है टकारादि द्वारा सब कुछ को मुख्यपरिसीमा में करने वाला वाम । 
हरे! द्वारा महापरिसीसा में । 'क' है प्राईमरी पंटेन्सी । 'ह “»प्राईम पोट्टन्सी । 

२, कण्ठकोणाभ्यों कृत्स्नभावित्वात्‌ ॥। 


( हेतु कहा जा रहा है ) कण्ठ एवं कोण की सहायता से क” है यह कृत्स्न- 
भावी--विशेष--विशेष समस्त अभिव्यक्ति को जन्म देता है। ( क को सामान्य 
अभिव्यञ्जक कहा गया ॥ 

जिद्दामूलेन कण्ठेन मूलयन्त्रत्त सुच्यते । 
व्यापारवान्‌ यदाक्षित्य मुलूष्पन्द: स्ववृत्तिषु ॥१३१।। 








. व्यापारवद्दिगगयन्त्र दिश आश्रयते यत:ः । 
कोणत्वेन हि तजज्ञेयं॑ वृत्तवीच्यादिवेगवत्‌ ॥॥१३२॥। 
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समुद्रो5णंव इत्यादौ स्पन्द सामान्यविवृत्ति: | 
सुर्याचन््रमसा चेति दिगदेशादिनिरूपणम्‌ ॥१३३॥ 

कण्ठ (_ +जिल्नामूल ) के प्रसंग में केवल दारीर स्थान अथवा यन्त्र विशेष 

( ४०८४ ०08था ) मानना उचित नहीं है । इसके द्वारा अभिव्यक्ति मात्र के मुल- 

यन्त्र ( 83० 072०5 ) की लक्षणा होती है। जैसे.बीज की अंकुरादिक्रम 

से अभिव्यक्ति होती है। यहाँ मूलयन्त्र क्या है? चित्त में कोई संकल्प क्रिया 

परम्परा में स्वयं को चरितार्थे करेगी, यहां क्या है ? जप में विन्दु ( अव्यक्त ) से 

नाद (व्यक्त) उदित हो रहा है, यहाँ क्या है ? मुलयन्त्र वह है जिसके द्वारा अथवा 

जिसके आश्रय से मूलस्पन्द अपने वृत्ति समृह में दृत्तिमान और व्यापारवान्‌ होता 

है । मुलस्पन्द ++ 85प4 #7655 फ्रे॥भं८ (0्रा7०४०7 यह॒भाव बहुधा भावित 

हुआ है। जो अव्यक्त है (जैसे बीज में) वह आविरूप प्राप्त करने के लिये कारण तथा 

करण को प्राप्त करता है। ये दोनों मिलकर क्या करते हैं ? किसी शक्तिघारा अथवा 

स्पन्द को ( स्‌ ) एक निर्दिष्ट तल ( [,०ए९] 07 एछाथा० ) दिखलाकर कहते हैं £तुम 

इस तल को लक्ष्य करो | उसके पास स्वयं को ले जाओ ( एथ०णथाांट० ) करो ।” ये 
दो 'त” एवं प वर्ण । अब सू से मिल्क र हो जाता है 'तपस”' । 

देखो कि ( उच्चारण करने पर ) “त” में है तलब्धत्तित्ता। ( उसमें अन्य 

तल तुलना को छोड़कर ) दिगृधरम ( ॥97००९४१॥६5५ ) सावकाश नहीं है । किसी 

तल में जो शक्तिस्पन्द रहता है, वह यहां भी दिक्‌ अथवा मुख को प्राप्त नहीं कर 

सका। गणित की भाषा में ्राषा४५ यहां है 8०७०7 प ( ओष्ठ वर्ण ) उसे ४७- 

। ]049; |(०ए्रश्ाणा आदि में ए८ट८ंणाः ( 7976००6 ) करता है।( पका भी 

चारण करके देखो द 

: यहाँ यह कहा गया है कि मूल यन्त्र में (जिसका आश्रय लेकर मुलस्पन्द 

: अपनी वृत्ति से व्यापारवान्‌ होता है ) कण्ठ ( +-जिद्वामूल ) निर्देश देता है 'अ 

दिक' रूप का और कोण निर्देश देता है दिकरूप का । कण्ठ कहता है £यह तो 

शक्तिस्पन्द जाग्रत हुआ ।” कोण का कहना है कि “इस ओर से इस पथ पर 

आओ ।” तपस में अदिक तथा दिक्‌, दोनों ही मिलित हैं । एक बार जो पहले तप 

था, जिससे ऋतच्च सत्यच्च इत्यादि क्रमानुसार सृष्टि की अभिव्यक्ति होती है; वहाँ 

अवश्य अदिक्‌ भाव सुख्य रहता है। तथापि उसे यह कहना पड़ता है कि “में रात्रि 

हुआ, “समुद्रोडणंव:” हुआ, इत्यादि ।”” लक्ष्य अथवा मुख उसमें इस प्रकार से 

सूक्ष्मत: अथवा ॥7770० रहने पर भी यह “समुद्रो3णंव ” ( ७०060 ) रहता 

है । व्यास में ( //गटिशाप्रं॥707 में ) नहीं रहता । अर्थात्‌ दिकूकाल अभी भी & 

ग्िथा॥6 0 00-00 7४70० 5ए४७॥ रूप से स्पन्द अथवा गति को पुकार कर नहीं 

कहते कि :“हममें तुम अपने लेख का अंकन करके वृत्तिमान हो जाओ? । जबतक पूव्वे 





१८२ तृतीय अध्याय 


लक्षण के अनुसार “कोणत्व” धर्म नहीं आ जाता तबतक यह रेखांकन कर्म सम्पन्न 
नहीं होता । अतः कहा गया है कि व्यापारवत्‌ ( 8०४ ए०0४78 ) अदिगृयन्त्र ( 808- 
[87 870794/०ए5 ) जिससे दिगमान परिग्रह करता है और वृत्त-विचि-वेगादि वेग- 


रूपता प्राप्त करता है, वही है कोण । 


पूर्वोक्त आलोचित “समुद्रोडणंवः” सूचना देता है 'सामान्य स्पन्दविवृत्ति:” की । 
सामान्यस्पन्द में विशेषरूपता आती है दिक-काल-कोण की त्रयी से । इन तीनों की 
विद्वत्ति जब तक नहीं होती तब तक मूलस्पन्द का सामान्य आकार ही विदृत्ति सूचक 
रहता है । जैसे विन्दु से समुदित नाद अथवा विन्दु से विलयैकबृत्तिमान नाद | प्रथम 
में है समुद्र तथा द्वितीय में अ्ंव: । बिन्दु में ही ब्रह्मकाम “अतप्पत” अपने आदिम 
तपः को करते हैं। परिणाम है अद्धंमात्रा । यह अद्ध॑मात्रा नाद का प्रेरण करती है 
कलावितान में । यह है “ऋतजूच” । बीजादि जप में ऋतध्वग होना पड़ता है। पुनश्च, 
कला सहित नाद का विलोम में, अपनी पूर्णता शुन्यता में संवरण करते हैं । यह है 
सत्यच्च । किसी गति अथवा क्रिया को उसके पूर्ण-शून्य ( काष्ठद्दय ) में प्राप्त किये 
बिना उसे सत्य रूप में प्राप्त नहीं किया जा सकता । -“तत्वमस्यादि” महावाक्य के 
दोधन में यही करना पड़ता है। अलूसित रस को उललसित-विलपित के मध्य में 
लाकर उसके स्वलसित रूप समापन में भी यही करना पड़ता है। इसी प्रकार से 
रात्रि का भी विचार करो। यह स्मरण रखना होगा कि किसी व्यक्ति अथवा अव्यक्त 
को ( अनमैनीफिस्ट अथवा ?0थाएंश को ) आधार एवं भाण्डार रूप में रखना 
पड़ेगा ! विचि इत्यादि रूप से निखिल जागतिक स्पन्दवितान को केवल मूल में ही 
नहीं, परन्तु उसके संसरण के प्रत्येक छान्दस पाद में; अव्यक्त कोटि में ( अत: रात्रि 
में ) वापस आना होगा । गायत्री इत्यादि व्याहरण में यह 'शेष” क्या है ? एक-एक 
पाद का लयस्पशेस्थलू । विन्दु विलय भी संस्पर्श का स्थल कहा गया है । 


कारिका के अन्त में है “सुर्यचन्द्रमसौ” इत्यादि । दिग्देशादि विशिष्टरूपेण 


पदार्थ का जो निरूपण॑ किया गया है, वह होता है सूर्य एवं चन्द्रमा: की अध्यक्षता 
में । इत दोनों को पहचाना है न ? ये यह सूर्य यह चन्द्र मात्र ही नहीं है । 


३. उष्मा घोषवान्‌ महाप्राणो हकारः ॥। 

“ह कार उष्सवर्ण, घोषवान्‌ तथा महाप्राण है ॥ 

उष्सेति वायुसत्ताको घोषवानिति चेरितः । 
मुख्यत्वेत महाप्राणो हकारो हंस . उच्यते ॥१३४।॥ 
होंसो हसो हीं मनुस्चेति हुमादावषि सर्वतः। 
नादशकते घेनोप्चाव जएदिल्दु बेन रभ्यते ॥१३२५॥ 
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कलामि: कलनाद्‌ येन बविन्दुर्नादायते पुनः । 
४ विश्वकुण्डलिनी निद्रा येनापि च निवायंते । 
वज्त्रतत्वोी हकार: स सोघम्नागेंडपादव: ४१३६॥ 


उच्चारण का यन्त्र है कण्ठ । तथापि 'ह को निखिलशक्ति सामग्री के वाग 
विग्रह रूप से उपलब्ध किया जाता है। 'स तथा 'हाँ का मिथुन ( 709० ) होने 
पर ( जैसे हसो में ) '(ह” विशेष करके संचित शक्ति ( १(७४४८० ) है और स है 
सिचित शक्ति ( 7२४0०8(66 )। उच्चारण में कण्ठ जिस मूल्यंत्र ( बेसिक ऐपरेटस ) 
का सूचक है, वह भी पहले सूत्र में कहा जा चुका है। कण्>व्यञ्जनमुख । *->इस 
व्यंजनमुख को विन्दुप्रतियोगी करने पर, अथवा उसे विन्दुधनता के समीप ले जाने 
पर ॥76 8950 'शह्रातां6४9ध॥8  शिंक्रा [४705 [0 960076 ०0000॥860 07 
700]९8/०१ 50 35 40 ०ए०ए०, “क' वर्ण में जो मुख्य नाद प्रतियोगिता है, वह 
अनुस्वार योग से नादविन्दु के मिथुन अथवा प्रतियोगिता में ( प्रति योग में ) 
आई । इस मिथुन के बिना किसी व्यक्तकलछा ( ४ए0४०१ 359०० ) का कलन चहीं 
होता । अन्त में कण्ठ में जो 'ठ' है वह ? वह चन्द्रबीज का वर्ण है। अतः यह “'ठ' कछा 
का निर्देश देता है । कण्ठ शब्द के प्राण रसायन में क्या मिला ? & ए0०ण़्थ' 06श7- 
8 [0 गराक्षां5 (क), 00607565 [5 88 & $0प76 0 व्याए5 ( * ४ 
50 345 [0 ०ए०ए७ 0 ग्रधा॥96 65 भाव छ॥8885..ए गक्ां।िशभा 0 
(5) । यहाँ देखो कि यन्त्र सामान्य की मूल आकृति इन तीनों में प्राप्त होती है अथवा 
नहीं होती ? ह प् द 


हकार अपने उच्चारण में ( इसे केवल ४०८४ 50000. कहना उचित नहीं 
है ) इसी मूलयंत्र का आश्रय लेता है। उत्‌ +चारण +> एक अभिव्यक्ति सीमा अथवा 
४8० जिससे 009 ० ००४7ंगम४ 7०४०॥ हो । यही है उच्चारण । जेसे अजुन का 
लक्ष्यबेध । गान के उर्ध्वाध: में कोई 69, अवधि गति । उच्धारण में जो ( शक्ति 
धारा ) उध्वे अथवा निम्न में लम्बरेखा में चलती है, व्याहरण में वह एक श्रुव्र अक्ष 
के सहयोग से गंखाबृत्ति ( $978#6 ॥0एशा6ा ) प्राप्त करती है। अतएव 
उसके द्वारा सृष्ट्यादि कल्प में शक्तिधारा एवं शक्तिपाटव की प्राप्ति हो जाती है। 
इसीलिये शंख में वयाहरण है सम्वादी । श्री भगवान्‌ के हाथ में शंद्व । 


यद्यपि यहाँ 'स” के इन्द् में स्थित रहकद 'ह' कार की संचित भूमिका का 
लय होता है, तथापि दूंद्रातीतरूपेण 'ह” में निखिल शक्तिसामग्री सर्वेथा विद्यमान 
रहती है। 'क' कहता है “मैं अभिव्यञ्जना का 'मुद्द! हुआ” । कहता है ४र्म 
हें तुम्हारा मुख्य अथवा पूर्ण हवन” । मुख्य--मुख के साथ वायुत्रीज य' का योग । 
वायु ? आदिम कारण में आदिम संचारी-प्रसारी' शक्तिस्पन्द रूप। वितत्‌ अथवा 









१८४ तृतीय +थण 


आकाश के साथ इसका 'एक पर्व भेद है ६५ आकाश में ए०7एण"ए भाव प्रधान है ह 
( जैसे परावाक्‌ में )। वायु में यह रेणुरूपता में भी ( 38 ०0975265, ध्रपभा(& ) 5 
आता है ( पश्यन्ति प्रभृति की सूचना ) | लक्ष्य करो कि “ह” विशेषतः आकाश बीज. '. 
का अक्षरपीठ है। अर्थात्‌ आकाश >सत्ताशक्ति का सामान्य-समग्र एवं असीम 
भाव। 'ह' कार में भी ये तीनों भाव निष्ठित रहते हैं। 'निष्ठित जज प्राशथाएए २ 
शाएथा । अर्थात उक्त भावत्रय हकार के निजस्व हैं। वे अध्यस्त नहीं हैं । कहीं | क्‍ 
बाहर से नहीं आये हैं । है 


.. इस प्रकार का होने पर भी “ह' को इस सूत्र में उष्मा, घोषवान्‌, महाग्राण 
कहा गया है । पहले के तीन सामान्य-समग्र-तथा असीम और ये तीत८-छ । शिव 
तथा शक्ति, दोनों ही 'ह”* का अपने बीज रूप से वरण करते हैं और उससे षड़ा- 
म्नाय, षट्कोण यंत्र, विश्वमौलिक षट्क का उन्मेष करते हैं । 


अब “उष्मा वायुसत्ताक:” को समझो । आकाश का ईक्षण है वायु, यह है 
श्रुति वाक्य । आकाश का ईक्षण ? ब्रह्म का ईक्षण ! ठीक ! तथापि उपलक्षण में तो ह 
आकाश का भी एक ईक्षण है। जड़ का ? आकाद को जड़ किसने कहा ? तबभी _ 
भूत” में तो है ही ! भूतनाथ-भूतेशवर ही बनते हैं भूत ! अच्छा ! यह सब छोड़ो । यह 
है कहो कि आकाश का निजस्व ईक्षणादि क्या पदार्थ है ? इस “उष्मन्‌” में उसका संकेत | 
है । 3उ4+-ष % मन्‌ क्‍या व्यापार है ? आकाशरूपता में सामान्य, समग्र तथा सवंतः 
रूपी यावत्रय में निष्ठित है । शब्द ( पर दाब्द अर्थ में ) आकाश का गुण है। अब 
शब्द के साथ स्पशे ( यूल अर्थ में एप7० इप्गरापाएड 78००7 आदिम उत्तेजक ) -' 
है। मृल स्पन्दन के साथ जब मूल स्पर्श युक्त है, तब है वायु । महासागर के वक्ष पर : 
सामान्य-समग्र एवं सर्वतोभावेन कोई उच्छवास ( ॥&2झा।8 ) -होने पर साग्रर रेणु 
अथवा कण समष्टि रूप न होता, तब भी काम चलता ऐसा मन में विचार आता है,.' 
किन्तु तरंग प्रवाहादि रूप परस्पर स्पर्श धर्मी कोई संस्था आ जाने पर उसे कण 
समष्टि रूप मानना ही पड़ेगा । प्राण तथा चेतना के दृष्टान्त के द्वारा इस मूल शब्द 
एवं स्पर्श तत्व का चिन्तन करो। प्राण को 85 7ए०ाएा (विभु) रूप से ग्रहण करने : 
पर उसमें प्रथम (35 ०४७54] 80८55) भाव रह सकता है । परन्तु द्वितीय ( आएए- 
8०, 6्ा०, पपंध० ) भाव प्राप्त करने के लिये प्राण सामग्री को नाना प्राण 


केन्द्र में भी प्राप्त करना होगा। चेतना ( 7९९॥४४, 005०ं०प८५४76७$ ) में भो ऐसा 
ही होता है । ु 


डा दि हनन 
ह 


सामान्य समग्र पदार्थ में ( आकाश-ईथर आदि में ) स्पर्श धर्मानुरोध में इस 
प्रकार की विशेष व्यष्टिरूपता ( कण-केन्द्र प्रभूति ) जिसके द्वारा साधित होती है, 
उसको संनज्ञा है वायु ( एसंग्राल क्रीक्षथ्पंबगाह 4०० ).। आकाश अथवां पर" ु 
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शब्द में जो (/"७॥०४7०॥ समष्टि अथवा पगा6ष्टार्श 8877 0था०९ था, वह वायु 
में अथवा परस्पर की भूमि में होने पर विशेष-विशेष (णाग्रताभांणा क्ात (शा०- 
(2४70०॥ हो जाता है । शाश्वत पंंए्थश$३३! 59९०ंच भात॑ एभाएंटाक्ष में 
अवतरण करने का सेतु (यह स्पशे) प्राप्त हुआ । स्पशे अर्थात्‌ पारस्परिक आकांक्षा 
( थीं ) | वायु में ही मूल रजोरूपता है ( जो रागद्देष का बीज है )। इसलिये 
जपादि के द्वारा वायु को प्रथम सुषम, अन्त में स्थिर करना अर्थात्‌ विरजा: करना 
ही महाव्योम तत्व में निष्ठित होने का साधन है। द द 


जो इस प्रकार से आकाश को मूल रजोरूपता में लाता है, वह है उष्मधम । 
“उष्माण: दाषसहा:” । उच>ओष्ठयवर्ण । उकार सूत्र में इसे वेधदत्तिमुख्य उदित 
उर्जित स्वर कहा गया है। हस्व में उदित, दीथें में उजित । आकाश अथवा सूल 
सामान्य स्पन्द मानों स्वयं का स्पर्श धर्मी आकृति में उदयन हेतु स्वयं का ही वेध 
करता है। वह अपने सामान्य सत्ताशक्ति स्पन्दन के अधिकरण में “यह यही विशेष” 
कह कर स्वयं को निरुपित करता है। निरुपित ००720066 । ( उ स्वर उच्चारण 
करके वायु को जिस प्रकार की शराकृति 0४०26, एंटशआगा8 04०7 दिया गया 
गया है, 'फूँ? करने में भी वही है ) 'ष ( उष्मवर्ण ) उस क्रिया को (0770४ 
?४४०४८७ में ( मू्ध॑न्य में ) लाता है। “म उसे अन्तिम स्पर्श ( ॥0 ६॥6 8४ ए०-_ 
गा६ ० प०ण्लाक्ओतं ) तक ले जाता हैं। अर्थात्‌ 'उ' का उदित-उजितत्व जैपते 
शेष काष्ठा तक है, उसको स्पर्शंशक्ति. ( थील्णमाए्ट ए8४०० ) उसी प्रकार 
से चरम तक जाती है। किन्तु 'म! ( अन्त्य स्पशे वर्ण ) की इस विन्दु में स्पर्श देकर 
रूक जाने अथवा स्तम्भित हो जाने की सम्भावना रहती है । जैसे ओम उच्चारण 
में । अन्त में "न! इसका निषेध कर देता है। केवल 'न्‌' में निषेध उसकी अन्यतमा 
चृत्ति अवश्य है, परन्तु मानो 'न्‌' कह रहा है :तुम रुकी नहीं। लक्ष्य में चलो” । 
पुनइच 'म” की ओष्ठ्यवृत्ति तथा “'न्‌' की दन्‍्त्यबृत्ति का समाहार (९००७9००भां४००) 
हुआ | दल्त्यबवृत्ति «* अिसपल ० लपध्रगए ए० ४११ 087779एा०॥. जैसे सम्मिलित 
सातरंग की सूर्यरश्तिम । एक ढेक्ष के पत्ते अथवा फूल में उसका अन्तिम स्पशें ( म ) 
दिया । उसका पत्ता बोला “ना मैं सब्ज रंग नहीं छेता, मैं लाल छूँगा” । विश्व- 
स्पन्द उसे शेष स्पर्श ( 67वें 70एणा ) देने आया। वह सब कुछ अपने आप 
के समान करके रखता है । यह है उसका मूल र२०४०४४९८ ॥70७. 'हः वायुसत्ताक 
. उष्मा होकर उसकी सम्भावना घटित कर देता है। सम्भावना इसलिये कहा कि वायु 
: विशेषत: संभाव्य है। समुत्यान संस्था ( 6 ए&ब॥ ण एकबणं।ओ पिएांणा 
870 93४८५ ) । इसका सूत्र आगे अंकित होगा । 
: 'म! है समस्त स्पन्दन विकिरण का शेष स्पर्श! किन्तु किसी आधार में 
( जैसे फल में ) स्पश होकर ( ० 7०५७॥०० ) उसके वहाँ ग्रस्त ( 8050760 ) 
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अथवा प्रतिफलित होने की सम्भावना रहती है । जब तक आधार एक विशेष आकृति 
युक्त ( जैसे ००ए०«ऋ ) नहीं हो जाता, उसे केन्द्रीयता में सहजता से नहीं छाया जा 
सकता । वायु से जलीय वाष्प । जलविन्दुहूप में वह केन्द्रीयता में अवश्य आती है । 

शैत्य स्पर्श से ? केवल यही नहीं जल विन्दुओं का संघटन होने के लिये उसका कुछ: 
(०४20 ?4॥॥206) केन्द्र अथवा 'चैप्रए।४७प5 होना आवश्यक भी होता है। नाना 
दृष्टान्तों द्वारा इस भेद की ( वाह्य स्पर्श और केन्द्रीय भावानुभावित स्पर्ञ ) भावना 
करो । “म' की जगह उस अनुस्वार (बिन्दु प्रतियोगी) को छाओ। अनुनाधप्तिक 'मः 

तुम्हारी विन्दु नाद वीणा में स्पर्श दे गया । अनुस्वार ने वीणा में उसके तार को 
बोध भी दिया। प्रथम को कहो अनुवादी और द्वितीय को वादी । किन्तु कला में; 

तान में--मुच्छेता, लय में, आलापन में ? अर्थात्‌ स्वर ब्रह्म की विन्दु-नाद- कला 

रूपी पूर्ण आकृति को दिखलाने के लिये वह नाद-विन्दु समाहार रूपा अद्धंमात्राप्रति- 

रूपा चन्द्रविन्दु ( ? ) कला आवश्यक है। अत: चन्द्र विन्दु को संवादी कहते हैं । 

उष्माण में जो “म” है उसके प्रसंग में यह भेदपमृह विभावनीय हैं । 


पुनइच, इस प्रसंग में उष्मा एवं उष्ण शब्द का परीक्षण करो। पहले का 


: तेज एवं अग्नि अभी भी प्रच्छंन्न ( [,8था६ ) है। द्वितीय की अग्नि प्रकट है । जैसे 


भीतर-भीतर राग है। किन्तु भीतर तथा बाहर राग का कोई भी स्पष्ट लक्षण 
नहीं है। 4 [वाशाएई (ए0ण्रा60707 शावरा&8 00 इ8थाशव6 ॥6वा यह उष्मा 
संज्ञा वायु के अधिकरण में आ रही है। राग” होने पर तेज: अथवा अग्नि के अधि- 
कार में है। यह है उष्ण । इसमें जो अन्त में “ण' है उसमें “र रूपी अग्निबीज का 
उच्चारण व्यक्त हो जाता है । | 

तत्पश्चात्‌ घोषवान्‌ । इससे क्या ध्वनित होता है ? 'ह कार ईरयिता तथा 
ईरित (6 .एस॥6 वपएछप्रॉआंणा 3807 ७70 92067) रूपी भावद्य से समग्र 
सर्वाधार के मूल में रहता है। हाँ के अतिरिक्त भीतर ३) बाहर कोई 3४३8८ 
पा2० ]77058 इत्यादि नहीं है । शुभ क्षा0 (आस्तृहा) में “ह' को मूल ईरणा 
है । गायत्री के धीमहि में “ह” ईरित है। 'धियोयोन:' में /ह' के व्यक्त न होने पर 
भी वह ईरयिता रूप से वृत्तिमान है। उष्मा में है स्परशंव्त्ति मुख्यता। यहाँ घोष 
की मुख्यता है । क वर्ग का महाप्राण घोषवत्‌ चतुर्थ वर्ण (घर), उसके साथ हमारा 
पर्वाभावित 'उष' युक्त होकर घुष अथवा घोष हो गया। 


“च' के बिना गेल पकड़ कर चलाने वाला और कौन है। घटना भी मानो 


गन पर हाथ देकर आगे बढ़ाती है। धरटक (शादी का भेक्ल जोड़ने वाले) भी एक 
प्रकार ते पहले गदत पकड़कर फदा छगाकर शादी कराते थे। और कोई एक 
(उसे किसी ने आज तक पहचाना नहीं है 'शिनारुतः नहीं किया है) सब की गर्दन 
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पकड़ कर “घाट पर लाता है। इन तीनों को 'घ” की त्रिविधा बृत्ति कहा जाता है । 
घटना कहती है कि चलना होगा, चछो | घटक का कहना है कि मिलना होगा 
मिलो और घाट कहता है कि रूकना होगा, रूको । घटना ढ़केल कर ले जाती है । 
घटक दो को जोड़ देता है । घाट बनी वस्तु को भंग कर देता है। एक मूल ॥777756 
की यह तीन मौलिक बृत्ति है ० एण्छ, 07 एणा; ॥0 ता॒श्ुंंगा। बात एथ7४, का 
वर्ग का जो क्‍ तीसरा वर्ण “ग' (गतिरूप) है, हकार गर्भ में (घ) जाकर इन त्रिविध 
मोलिक दृत्तियों का प्रदर्शन करता है। वाह्म विश्व में घोषवान भास्वान मूत्ते 
विग्नह सूर्य का रहस्य नाम “घृणि” है | इनके बीज ऊँ हक्लीं को स्मरण करो । 


ततदनन्तर “ह' मुख्यतः महाप्राण है। अर्थात्‌ सब कुछ (वर्ण) 'ह' कार 
गर्भित होकर “ह' के अनुग्रह से महाप्राण हो रहा है। जैसे “अग्तिगर्भा शमी” । महा- 
प्राण का मूल मद्दाजन हूँ “ह' । महा *>शक्ति (प्राण) का मह॒द्‌ (अव्यक्त तथा व्यक्त) 
रूप ॥ प्रफाल फाधापा द्रात प्रांणिां।४१ एे९5९४७ ० ए?०फए0-. अर्थात्‌ अन्ष स्थल 
में प्राण कां कथन है “देशो ! मैं इतना सा हो गया ।” किन्तु 'ह' कहता है 
“देखो ! मैं उसके बाहर समग्ररूपेण, अव्यय भण्डार रूप से हूँ” । इसलिये “ह” कार 
की विद्येष संख्या है “हंस” । अर्थात्‌ संकुचत्‌ ( _ ) एवं प्रसरत (: ) + शक्तिविपेक्ष 
(स ) मात्र को ही “ह' अपने आधार तथा भण्डार में संरक्षित रखता हैँ । इस लक्षण 
: को हंस: (अजपा) अथवा हंस (सूये) रूपी स्थलद्य में तुलना द्वारा देखो । दोनों का 
आयुष्काल हैँ । अजपा में आयु: किसपर निर्भशील हैं? यह जो 'स' कार का 
(इवास, हत्स्पन्द, शांध४ (४०४४००४४० आदि का) पक्षद्वव है (अनुस्वार एवं 
विसगे, 77080/76 &१त ०7770) उनकी वृत्ति (पिा6ठ४0०7४ं॥8) इस मूल सहाजन 
(ह) से कार्यंत: कितनी' मंजू री (७४००४) प्राप्त कर सकी है ? “ह” समाप्त होने वाला 
नहीं है, फिर तुमने उसे कारोबार में खटाने” का कितना टा८तां। प्राप्त किया है ? 
जैसे पावर हाउस (आजकल का 56०० ?0छ«7 प्र००७०) में तो शक्ति महा- 
प्रचुर है । किन्तु तुम मीटर आदि के द्वारा अपने गृह में अथवा फैक्टरी में उसके 
कितने अंश को संस्थित करते हो ? किम्बहुना यह संस्था (एां) पूर्णतः स्थिर 
नहीं है । 'ह” को तुष्टं कर सकने पर तुम्हारा ण८्ता बढ़ाया भी जा सकता है। 
जो योग “ह” की तुष्टि तथा 'स” के पक्षद्वव की पुष्टि करता है, वह सामान्यतः 
/हंसयोग” ही है । सूर्य के दुष्टान्त में “ह” तथा 'स” की अनुरूप भावेन भावना करो | 
समस्त सौर तेज:-- हु कार। इसका कुछ व्यक्त है। अधिकांश तो आणवी शक्ति 
के रूप में पिण्डीकृत (]४७४५००) है। सूर्य का तेज: तो कोटि-कोटि वर्षो से अपने 
प्रचण्ड विकीरण द्वारा व्ययित होता जा रहा है, तब भी सुयें की आयुः समाप्त क्यों 
नहीं होती. ? इसके आभ्यन्तरीण आणव महाभाण्डार में प्रचुर व्यवस्था है। अर्थात्‌ 
/ह? कार के - तोषण की व्यवस्था होने के कारण सूर्य का !स” कार पोषण होता 











१८८ तृतीय अध्याय 


रहता है | विश्व की प्रत्येक “हू सौ” आक्ृति में ही यही समस्या है । अर्थात्‌ समस्त 
व्8/7९-०7: 9ए: 7२000 से ही यह :>ऋलाथा286 ?०भांगंणा है । 


नाद-विन्दु-कला प्रसंग में 'ह' को इस प्रकार से दिखलाया गया है | नाद 
शक्ति (2०८7 85 9०९० 90८०५) जिसके द्वारा बिन्दु अवधि (आविन्दु) घनीभाव 
से (?0ज़्०७ए. 385 एशार्ल्टा 70/०7०५) आ रही है, पुनशच विन्दु भी जिसके द्वारा 
कला समूह में आकलित होकर नादभाव को प्राप्त करता है (नादायते), विश्वकुण्ड- 
लिनी ( 0057० ए०ज़थाः ए०वथ्ाधंश ) की निद्रा जिसके द्वारा निवारित 
और जाग्रत होती है, जिसके द्वारा पूर्वे-पूवं में आलोचित “सौषुम्नागल” का 
पाटन घटित होता है, वह क्‍या है ? वह है (वर्तेमान सूत्र का) वजप्तत्त्व हु । 
“हंस: आकृति में इसकी परीक्षा पहले की जा चुकी है। “होंसः” “हीं आदि में भी 
'पहले की जा चुकी है । 
लक्ष्य करो कि सूत्र में “ह' को सप्त विशेषणों से विशेषित किया गया है। 
उमा, घोषवान्‌, महाप्राण, वज्नसत्त्व, विश्वकुण्डली, जाग्मत कल्प में सुषुम्नागलपाटन; 
निष्कल अथवा सकल नाद भाव में ला सकने में दक्ष । इन सभी सप्त विशेषणों की 
विवेचना की जा चुकी है । वज्ञ्रसत्त्व से क्या विदित होता है ? जिसका सत्व अन्य 
कुछ से वेधयोग्य नहीं है, परन्तु मन्त्रादि आयु रूपेण श्रद्धतत्त होकर समस्त अपर 
का वेधन कर सकने में समर्थ है। विश्वभुत मात्र ही तो वेध्य (2९७०७) है । 
पहले स्थुल् १४४९7 (५(०0॥) को ]77०7०0797[6 माना जा रहा था। वत्तेमान 
में ऐसा नहीं है। तब भी प्रइन उत्थित होता है “वस्तु की क्‍या कोई ऐसी नाप्ि 
(7870 ८०७) भी है, जी अभेद्य हो ? यह है तभी वज्प्तत््व है। *ह” उसी 
वज्रसत्व का स्वाभाविक वाक है। प्राण तथा अन्तः:करण के दृष्टिकोण से इस 
चज्जनाभि तथा वज़्मत्त्व का सन्धान चलेगा । यह देंलो कि उया श्रुति आदि में 
मुख्यप्राण को (जो कि असुरविद्ध नहीं होता) इस वज्ञसत्त्त सज्चा म॑ छाया गया है ? 
“बज्रहस्ता कल्याणशोभना' से प्राणरक्षा की प्रार्थना भी की गयी है। “हस्ता' ... वह्‌ 
शक्ति जो किसी कुछ को एक स्थान से उठाकर दुसरे स्थान पर रख देती है। जो 
भंगुर, भेय स्थल दे, उसे अभंगुर ([77०7802०)- अभेद्य (77 एश87406) स्थल 


में रख सकने में सक्षम शक्ति का नाम है बज््रहस्ता । ५ कहती है “ऐसी 
और भेदन भरता की 'मारः नहीं 


जगह पर तुम्हें उठाकर रख दिया, जहाँ $ में 
तु था। जैसे जप में नाद-कला-विस्दु, इत 


पड़ेगी ।” यह है अमृतकल्याणशोभना संस 
तीनों के समानाधिकरण-सामरस्य का स्थल * 

चित्त में साधारणतः (अहं नहीं परन्तु) 'धी' ही करती है बच्चसत्त्व की 
झूमसिका का वरण । तथापि धी को भी स्थितधी प्रभृति होते के हि पुजज्ञात्‌ इत्यादि 
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होना पड़ता है। युक्त-युक्ततम-युक्ततर होने पर ही है सम्यक्‌ वज्ञतत्त्त । *अहक्कू।र 
भवो बुद्धि रक्षेन्‌ में धर्मंधारिणी”” । जो धर्म निखिल को धारण करता रहता है, वे 
उस धर्म को भी धारण किये रहती हैं, (7706 एरधं080० एप्राणंए8 ० ००6४०7 


४(०.) वे हैं धर्मधारिणी ! ये ही हैं वच्ञप्तत््वा--वज्ञम्तत्वा, वच्ध इवरी, महावज्ञा ; 


प्रभति अनेक नाम से तथा भाव से यही वज्ञशक्ति आख्याता तथा भाविता होती 
रहती हैं। यह परिलक्षित होता है कि निखिलसत्ता उनकी नाभि में (००४० में) 
उनके दाक्तिसामग्री भाण्डार को वज्न्रशक्ति के समान पकड़े रहती है। फछूतः वह 
भी अभेद्य एवं दुर्मेद हो जाती है। यदि किसी असामान्य उपाय से उप्तकी शक्ति- 
सामग्री मुक्त तथा विकीर्ण हो जाती है (जैसे फिशन तथा फ्यूजन बम्व में) तब वह 
है वज्न के समान सर्वंपाटनक्षम । कहा जा चुका है कि हे वही शक्ति सामग्री है । 
यह स्तव्ध-उद्यत उभथरूपेण शक्तिसामग्री कही गयी है । अतः वह शक्तिसाधना है हीं 
हैँ आदि बीजों की साधना । हवन में 'स्वाहा' में “ह' कार है मर्यादा एवं अभिविधि ' 
वह इन दोनों की सीमा में प्रतिज्ञाबद्ध हो जाता है । 


साधारणत: ध्वनि स्थूलग्राम दि में जात, वितत तथा निदृत्त होना चाहती 
है | अर्थात्‌ पू्वेव्याख्यात सचराचर अवमपवे ही उसकी लीला (क्रिया) को समेट 
. हछेता है। उसकी मर्यादा एवं अभिविधि ([ंणां: रण 5377770706) अवम में ही 
' आबद्ध रह जाती है। “'हः के अभाव में यह उत्तम (सुपर सानिक) एवं परम 
( पप्माइ०थतथयांत ) में जाने की अनुमति पा ही वहीं सकनी ।॥ यही है 
/ह' कार को प्राणेश किवा महाप्राणवर कहने का तात्पर्य । जो क्रिया कारक शक्ति 
संकीण पाद में, स्वल्पमान में बंधी पड़ी है; उसे महीयसी; भूयसी रूप से उत्तम 
तथा परम काष्ठा में ले जाने वाला यही महाप्राणवर है । 


४. अणकहैर्रा सव्पक्तिपचकम्‌ ॥ 
अ ई उणू, ये तीन आचस्वर हैं और क-ह, इंच दो आद्यत्त व्यज्ञव द्वारा 

पंचधा अभिव्यक्ति होती है ॥ द 

प्राणस्थ प्राणनं ज्ञेयं प्चधा मूलवृत्तिमिः। 

आदो: स्वरैस्त्रिभिस्त्रित्वं कहाभ्यां द्वित्वमेब च ॥ १३७ ॥ 

पतचश्राणनम्‌ लत्वात्‌ समस्तव्यस्तकल्पितम्‌ । 

वाज़्मयाद्यखिलं विश्व पच्च॒स्वेन प्रपच्चितम्‌ । १३८ |! 

'हः है प्राणेश। यह नाभि तथा धू: रुपेण निश्चिल विश्वचक्र के आवत्तेन 
का भरण विधारण करता रहता है । यह मानों आद्यस्वर “अ से कहता है “आओ, 


तुम-मैं दो प्रान्त रूप से अथवा काष्ठाहूप से विश्वचक्राइत्ति के अक्ष को 


कल्पवा करें” | 





ही 
[] 
हि 
4, 
ढ्ु 
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तन्त्र में 'क्ष' को अंतिम व्यंजन माना गया है। इस स्थिति में “ह! स्वयं 
को युग्म ( छाए ?0[थ75०6 ) करते हुये एक ओर अक्षर सामान्य 'अ” और 
दूसरी ओर अक्षर समुद्वर्ग क्! वर्ण को विवत्तित ( 7ए०ए०० ) करता है। *क्ष” 
को ( क्‌+ष ) मानने पर क८->कण्ठ, मूल। ष+-मूर्धा। अतएव क+पष द्वारा 
मूल से मर्द्धा ( 709 7/#7ए7६ ) पयंन्त शक्ति की वृत्तिमत्ता सूचित होती है। अतः 
फक>अक्षर समूद्धंग । अब अक्षर शब्द में अ तथा र के मध्य में क्ष स्थित है। इसका 
तात्पयें क्या है ? यदि कहें कि "'क्ष' मध्य में रहकर विश्वचक्र के प्रत्येक आ से 
कहता है “तुम मूल में रहकर काष्ठा तक जाओ । सूचना से लेकर समाप्ति पयेनन्‍्त 
” तुम्हारी गति हो” यह कहने पर “वाक की बाजीगरी”' तो नहीं मानोगे ? सत्य है 
कि वाक ही बाजीगर है ! विश्वबाजीगर ! हि 

क्ष! को छोड़ दो । अ-ह युगल में विश्वचक्रावृत्ति का अथवा विश्वशक्ति 
सामग्री मन्‍न्थन का बक्ष हुआ। किन्तु अक्ष अभी भी किसी दिज्भुमान को नहीं ले 
रहा है । किस ओर ( घन अथवा ऋण की ओर ) चलायें किवा मनन्‍्थन करें, यह 
भरत अभी भी नहीं उठा । यह है अक्ष का दिद्धू निरपेक्ष भाव । दिक्‌ कहने पर 
लक्षणा में उन्दः, पाद-मात्रा तथा आकृति भी आती है। इस “अ ह' अक्ष को बिन्दु 
मुख में लाओ तब है अहं । नाद मुख में लाओ तब है अह: । दोनों की दो सीमा 
पकड़ो। मध्य में है अशेष कला के पाद में मात्रा छन्‍्द में कलन ॥ इस कलन का 
आदिम अभिव्यञ्जक है (क'। और आवत्तंत अथवा मन्थन क्रिया के अपर दो 
मौलिक मुख ( $056 ) हैं | ये हैं इ तथा उ। अत: ५हुयेबइ उकह। ., 

वक्ष से बीज, उससे फल; वह फल पुनः: बीज । बीज लक्षण के अनुसार है 
है किन्तु बव्यक्त ( ?0था6ए 0 ए0 था] ) बीज से अभिव्यक्ति की सुचना 
अर्थात्‌ अंकुरोद्गम । यह है 'अ यह अंकुर लम्बबृत्ति में बढ़ता है (इस्वर )। 
वेधबृत्ति मे, काण्ड-शाखादि में त्वकू-शिरा-मज्जा रूपी अवयव संघात को ग्रहण 
'करता है । रस-ताप-आलोकादि का अपने सृक्ष्म-निगृढ़ प्राणकोष में शोषण करता है, 
आदि। यह है 3? स्वर। काण्ड-शाखा- पलल्‍लव-पृष्प फलादि अवयव का कलछन 
करता है “क* वर्ण | अन्त में फल अथवा पुष्प में पुनः बीज -> 'हः । यहाँ 'ह समग्र- 
व्यक्तिमापन्‍त होकर अव्यक्त हुआ। समग्र ऐ2007 ०५४०७ धूमकर पुन: ?0श709 
में लौट आईं। इस समग्र व्यापार में *अ के आगे जो 'ह? है, वह नेपथ्य मे नीरव 
मूक है। वह अभी भी कुछ नहीं बोल रहा है। .अन्त में 'ह' वह सब कह सुनकर 
मानो पुनः नेपथ्य की यवनिका हटा कर बोला यह देखो मैं क्षान्त हुआ! । माटी में 
गड़े बीज को और फल फूल के मध्य में छगे बीज को, इन दोनों स्थितियों का 
चिन्तव करो । माटी में गड़ा बीज कहता है “मैं किसका बीज हूं खोद कर देखो । 
'फल फूल के मध्य का बीज कहता है “यह देखो तो मैं किसका बीज हुँ ।” यह भेद 
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देखने के लियेअ इ उक ह रूपी मूल पंचक के अन्त में'ह' आया । जो मूल मे है, 
वही है फल में, शीर्ष में । मूल में जिसे नहीं पहचाना है, उसे शीषं पर पहचानों । 
पहचाना ? अब पुन मूल में चलो । द 

जैसे गायत्री जप । अद्धेमात्रा के उदय सेतु में 'ह! अव्यक्त से व्यक्तिमापन्‍न 
होगा । किन्तु उदयोपक्रम में उसे मानों नहीं पहचानता । अन्त में, विलय सेतु में 
“ह” को पहचानना वास्तविक काये है। वहीं स्थूछ वाक्‌ तथा संकल्पी-विकल्पी मन 
को त्याग कर प्राण अपने प्राणेश (ह) के पाध चल दिया ! अन्यथा वास्तविक विल्‍लूय 


नहीं होता । अब तक प्राण स्थल के भार का, वहन करते-करते (वाक्‌ तथा संकल्प 


का वहन ) अयस्कान्त मणिहारा लौहखण्ड के समान चलता जा रहा था। जब तक 
भार है तक तक टूटने का डर है । जब भार चला गया तब तो डर भी चला गया ! 


तब लोहा चुम्बक की अपनी ख्गांश0 में आ गया। “स” का साथ जब तक है, तब 


तक घृर्णन हो रहा है । जो “हृदिस्थितः हैं, उसमें स्थिति नहीं हो रही है । जप 
विलय से इस 'कथानक” की तुलना करो । * ् 
अब देखो गायत्री प्रभृति में उदितनाद ही आकृति है अ+इ। विलंयनाद 
है +$उ। गायत्री में 'इ? स्वर “वरेणियम्‌” में शीर्ष पर आता है। 'धीमहि' मे 
“तराई! मे, समतल में, आना चाहता है। तत्पश्चात उ' में ३ गुण (तथा स्वर) मे 
जाकर | 35 8 (7४80 ० ००7रए्शशांग8 शे०५०5 ) धी-प्राण-एवं वाक्‌ रूपी त्रितय 
का व्याहरण करते हुये प्राणेश “ह' में समादृत्त हो जाता है। कला सहित जप में 
कला न क। कला रहित व्यक्तनाद में ननका । आ++ इसका एवं समस्त का अनुक्र म । 
अनुक्रम ““ जो सूचना में सामान्याधिकरणरूप से रहता है और क्रमशः अन्वयरूप से 
चालित होता है। उदित ऊं में वाह्मयतः “इ* स्वर नहीं है ऐसा प्रतीत होता है, किन्तु 
स्मरण रक्‍्खो कि इ०-समस्त वृत्ति की इद्ध एवं अभीद्ध आकृति ( 8०78 प, 
९४७78 प० ) आदि । मैं बाहर होऊंगा, चलूगा और भी चलंगा, यही है “इ* 
स्वर मे । उ कहता. है /'मैं चलने वाले छनन्‍्द को ऐसा कर छूंगा कि जिससे प्रस्फुरित- 
'फलित हो सकूं और पुनः मूल में वापस आ सक्ं!!। जबतक गति किसी सन्धिमेरु मे. 
: नहीं आ जाती, तब तक उसका इस प्रकार से प्रस्फुरित होना, फलित होना और 
मूल में वापस लौट आना संभव ही नहीं हो सकता | प्रणव में “उ' क्‍या करता है, 
इसका और भी चिन्तन कर लो । इसी प्रकार ऐं अथवा हों में वह्यतः “उ नहीं है, 
किन्तु उसकी जो मूलादत्ति (8890 ई07०7०7॥8) है, उप्तमें अवश्य है । 
अइ उक ह' इन पांच को प्रप॑चित विश्व के समस्त व्यस्त-समस्त में कहीं 
भी मौलिक भावना में लाकर देखो । वस्तुतः ये हैं प्राणब्रह्म की मलवृत्ति में पंचधा 
'प्राणन! । इस पंचधा-प्राणन का त्रित्व ( रूपत्रय ) है क तथा ह के द्वारा । अर्थात्‌ 
जरह्य का जो मूलप्राणन है; वह स्वर के दृष्टिकोण से है त्रिपर्वा ओर व्यञ्जन के दृष्टि 
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कोण से है द्विपर्वा। अथवा इसे त्रिकोटिक-द्विकोटिक भी, कहते हैं । यह कहा जा चुका 
है कि स्वर विशेषत: स्व: व्याहृति की संज्ञा में परिगणित होते है । स्वर है सविता ॥ 
ब्यंजन आते हैं भू: व्याहृति में । जिसके द्वारा स्वर-व्यञ्जन का योग-वियोग होता है, 
वह है भुव: । अब देखो स्वर अथवा स्वर अधिकार में जो कुछ आता है, उनमें तीन 
पर्व आदि रहते हैं। स्वर में स+- व--र्‌ रूपी अक्षरत्रय इस तथ्य का निर्देश देते हैं । 
स्‌>प्राणशक्ति का पिचित ( 7२०४०४०(०० ), वितियुक्त ( (&797520 ) रूप । व» 
( इसमें हसन्‍त नहीं है ) आबद्ध, एकत्रित ( १४७६5८० क्ात ००ा०थाप४९१ ) 
रूप । र>>अग्नि ( तेज के विविध रूप )। बर्थात्‌ ताड़ित तापादि रूप में विवत्तित 
व्यक्तरूप जड़ क्षेत्र में । प्राण एवं मन के क्षेत्र में भी इन तीन मूल प्राणन्‌ को सहज 
में ही पहचान लिया जा सकता है । मूल शक्ति सवंत्र ही संचित रहती है ( 7$ 98- 
72 7९२079(०0 ) दिग्देशादि मान स्वीकार कर लेने पर वह विनियुक्त हो रही है 
( 75 5थं॥2 १776८०७४०१ ), वह एकत्र हो रही है ( जैसे अणुकेन्द्र में, कायकेन्द्र में, 
अहम्‌ में ) और वह नाना आकार में व्यक्त विरवत्तित भी हो रही है (5 ०५ांगर8 
(धारश07॥780, वाभाआआप्रांठत ) । बाहर होना, भीतर जाना और विभिन्न प्रकार 
की अनुगंंज को बदलना, क्या सवंत्र ये तीत प्रणाली परिवत्तंत मुलत: दृष्टिगोचर नहीं 
होते ? क्या ऐसा जपक्रिया में भी नहीं है ? 


वहाँ विन्दु “व” बनकर नादक्रिया से कहता है “तुम मुझसे बाहर हो जाओ । 
फिर मुझमें आकर प्रवेश करो” । नाद तथा कला मिलकर यहाँ स्‌ तथा र्‌ की भूमिका 
ग्रहण करते हैं । अर्थात्‌ बहिगंत होते हैं, विनियुक्त होते हैं ओर विर्वात्तत हो जाते हैं । 
इसमें उदय में ( अनुलोम ) विनियोग ( ओंकारादि का ) विवत्तेत एक प्रकार का है 
ओर विलय में अन्य प्रकार का। यन्त्रमात्र में इप्त त्रिधा प्राणन की व्यवस्था आव- 
इयक है । विलूय में प्रए७॥8690770/, 207077068(07 आदि का रहना अपेक्षित है । 
09प्रक्षा70, 7.0०070876 इत्यादि का भी परीक्षण करो । जो चन्द्रविन्दु बीजमल्त्रों 


के शीर्ष पर रहता है, वह मुख्यतः यही कार्य करता है ( $०ग्रां० को 5प79०780०ां0: 


में ले जाने का तथा 700776० 8080 ००॥ए०7९९ आदि का कायें। 


प्राणन का यही एक प्रकार का विभाजन है । यह है क्रियामुख्य ( क्प्राएां- 
०॥8] ) ॥ स्वर में यही क्रिया मुख्यता रहती है। क्रियामुख्यता + 7#पराढा0747 96- 
0077709॥06. व्यंजन में रहती हैं कारकाधिइकंत फछमुख्यता ( 076000गं॥॥॥06 ०0. 
2०६ $परगु९०६ 0 380009 48००5. दोनों का संयोग होने पर है छन्‍्द: सम्बन्ध 
मुख्यता ६ शि०्वणाग्राक्षाए४ ० पवार ० एछ४४ंणा 48005 ) | यहाँ देखो 
कहा म्यां' ( क--ह ) इन दोनों के द्वारा प्रणन्‌ की मूल द्विहपता ( 8480 ॥207- 
06 ?४॥९772607255 ) कैसे घटित होती है ? 'क” ( आदि व्यंजन ) श्राणन को. 





््बब्ड 
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कलित-फलित कर देता है । “ह'” तो प्राणन के इस कलूत-फलछन का मूलकारक ( शा 
776 )60607 ?0फञ67 ) होकर रहेगा ही । यदि फलता है तब अन्त में स्वयं को व्यक्त 
कर देता है। 'ह' सब के भूथिष्ट शक्तिमान ( 579#०ाधा४०७०[[0४ ) का कारक 
( ४8००7 ) है । साथ ही लिंग तथा फलरूप भी है । 

यह पंचधा प्राणन कथित हुआ । यह वांगमय, प्राणमय, मनोमय आदि 
अखिल विश्व के ( जो व्यस्त एवं समस्तभावेन कल्पित है ) मूल में स्थित रहता 
हुआ, उस्ते पंच-पंच आक्ृति-पर्व आदि में प्रपंचित करता है। व्यस्त-समस्त भर्थात्‌ 
व्याध-समास । क्‍या वह प्रसंग याद है ? 

अच्छा क्या यह पंचधा मुल प्राणन ही प्राणायाम आदि वायुपंचक और 
आयन्त दो व्यंजन में द्विविध रूपी पंचधा भेद है? यह विभाजन में तो विभाजनुुसूत्र 
में कथित प्राणपंचक के विभाजन से कथंचित स्वतन्त्र है। यहाँ प्राणन के ((784ए९ 
०ए०प्रा7ं० के ) सम्पर्क में ५ मूल प्रश्न उत्थित होते हैं । 284 


(।) किस सामान्य अधिकरण में यह होगा हे 
“अ” इसका उत्तर देता है कि अक्षर सामान्य रूप में । , 
(2) कैसे किसके द्वारा यह होगा ? ( अपादान एवं कर्त्ता ) 
इसका उत्तर है 'ह' द्वारा होगा। बर्थात्‌ 'ह है मूल भण्डारी । 
(3) क्या-क्या एवं किसके लिए यह होगा ? ( कम एवं सम्प्रदान ) उत्तर है 
“'क' के द्वारा “क' के लिये। 
(4) किस दिद्ञा में, मान में तथा निमित्त में होगा ? ( करण में ) उत्तर है 
इ तथा ऊ में । करण को यहाँ दिक्‌ तथा मान ( $9788 (९ 77885प्र8 ) सहकृत 
निखिल ( हेतु ) कहा गया। 
जैसे जनिकोष से ( 8»77०८]॥ से ) किसी प्राणी का उदुभव हुआ | 
यहाँ इस कोष की प्राणधातु ( ?००एथ्था ) है “अ'। इसमें जो प्राणकेन्द्र 
( 'पप०७०$ ) है; वह है 'ह”। केन्द्र से जो शिरा बहिमुंख ( ००४०४ ) है, 
वह है 'इ! । जो सब केन्द्रमुखी (॥78ण०॥8 ) है, वह है 3” । जो आक्ृतिकला, 
शशिकला आदि इसमें अभिव्यक्त हो रही है, वह सब है “'क'। इन पाँचों के अतिरिक्त 
विश्व में कहीं भी ( यहाँ तक कि जड़ में भी ) कोई प्राणन व्यापार निर्वाहित नहीं 
हो सकता । 
जैसे किसी बृत्त का अंकत किया । जिस तल में अंकन करोगे, वह है है । 
जिस केन्द्र को पकड़कर अंकन करोगे, वह है 'ह' | जिस व्यास अथवा शध्यासद् में 
अंकन होगा, वह नेमिमुख्या होने के कारण है 'इ । केन्द्रविन्दु होने पर है 'उ । नेमि- 
समेत अंकित वृत्त अथवा वृत्त के अंकन में प्रयुक्त कछा «>क । इ! विशेष करके नेम 
१३ 
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तथा परिधि को ग्रहण करता है। 'उ! कामना करता है केन्द्र की । इण्> इसके वितान 
में "झोंक' है । उ->धनन में 'झोंक” है । 
जप में नादस्वर है अ। गान में यह है 'आ! । विन्दु "हा | नाद का उदय 


। 


एवं वितान ( जैसे गायत्री में घीमहि )-०इ | नाद का विलय "०उ | विन्दुर्सश्रय में. 


पुनइच है । 


 बट॒कोणादि कोई यन्त्र अंकित करोगे ? किसी आधार अथवा अधिकरण की 
भावना करो। यह है 'अ! । उसमें एक मूलविन्दु की भावना करो । यह है 'ह । उससे 
नाना मुख में बहिगंति ( 8078 ०7४६ ) की भावना करो | यह है 'इ*। समस्त गति 
को त्रिभुज; दृत्तादिख्पेण इस मूलकेन्द्र में अन्वित सूत्रित करो | यह है 'उ'। ओर 
यतकिचित्‌ अभिव्यक्त होते ही उसकी साधारण संज्ञा है क'। जैसे अधिकरण की 
सामान्य संज्ञानन्अ । उसी प्रकार अंकित की कलित की साधारण संज्ञाल्श्क। 
सुषुम्ना शब्द में दो उ की तथा इड़ा-पिंगला में 2 'इ? की विवेचना करो । 
५. अयोगवाहाश्यां सप्तकम्‌ ॥। 
अयोगवाह अथवा आश्रथ स्थानभागी अनुस्वार को और विसग्ग को लेकर 
सप्तक होता है । 
अयोगेन स्वरे्योगो योगाभावश्च बुघ्यतास्‌। 
आद्यस्प मात॒का माता सात॒काणां स्वयं परे ॥१३९॥॥। 
अनुस्वारविसर्गों यो विन्दुनादविजुम्मितो । 
तभ्यां सर्वेप्रप”चस्य सप्तपवेत्वमुज्जितम्‌ ॥॥१४०॥। 
अयोग शब्द को दो प्रकार से समझना होगा। अ+योग से (अ अथवा 
स्वर सामान्य से योग तथा योग का अभाव दोनों अथे ध्वनित होता है ॥ अनुस्वार 
एवं विसगे ये दोनों क्रमश: विन्दु तथा नाद के प्रतियोगी ( पूर्व व्याख्यात अथे में ) 
हैं । यहां उन्हें “विन्दु विजुम्भित' कहा गया । अनुसासिक वर्ण विन्दु को पास खीचते 
हैं । इनका स्पर्श है विन्दु की बहि:कोटि (०प्राथा पिंत8) का स्पर्श । अनुस्वार अन्त 
कोटि का स्पशें देता है। अर्थात्‌ अनुस्वार बिन्दु के प्रति युंजान है । किन्तु वह स्वयं 
युक्त नहीं है । जो विन्दु का लय अपनी सत्ताशक्ति में करता है एवं उसे संश्रित करता 
है, वही है युक्त ।.यह है चन्द्रविन्दु । देखा गया है कि अद्धंधात्रा के बिना यह अंतरंग 
योग सम्भव नहीं हो सकता । अत: अधेमात्रा ही यथार्थत: योगवाहिनी है । विन्दु 
नाद कला अथवा कलानादबिन्दु जबतक पुरा प्रकृति के प्रत्यय में नहीं आ जाते तब 
तक वाक्‌--प्रा ण--चित्त का कोई भी योग सम्पूर्ण तथा निव्यू ढ़ रूप से योगवाह 
नहीं होता । 
वाह्य दृष्टान्त के अनुस्वार अनुनासिक तो मानों किसी एक बीज को दिखला 
देता है, अनुस्वार उस बीज के त्वक्‌ आवरण के अन्दर का भी कुछ भ्रदर्शित करता 





जपसूत्रस १९५ 


है । उसके नाभि केन्द्र का भी किचित आभास प्रदान करता हैं। किन्तु जो उस बीज 
की सत्ताशक्ति के मूल विन्दु से उसके उन्मेष-विकास-आद्ृत्ति की पूण आकृति को 
प्रदशित करता है, वही है यथार्थव: योगवाह एवं योगवाही । व्याकरणादि. इसकी 
परिभाषा इस प्रकार करते हैं कि यह मूल के समाचार को रखता है। यह मूल का 
क्या समाचार प्राप्त करता है ? अनुस्वार तथा विसगे ( अ, आ, क वर्ग एवं है 
जिनका उच्चारण कण्ठ से होता है ), मूल के प्रति युंजाबव होने पर भी युक्‍त नहीं 
है । अत: वे ऊपर अंकित लक्षणानुसार अयोगवाह हैं । अथच, पुन: अकारादि स्वर 
के योग से ये योगवाहन में साधक भी सिद्ध होने लूगते हैं। योगवाहव ->वा ग्राह- 
गाए ए० शांत्र ००६ 977०॑968) । अर्थात्‌ यद्यपि पूर्ण योगवाहक नहीं है, तथापि 
योग्य स्वर योग में ऐसा भी हो जाता है। अनुस्वार-विसगगं का यह तटस्थ एवं 
मध्यय भाव लक्ष्य में रक्खो। “ठीक वैसे भले ही न हो सकें, फिर भी उपाय 
विशेष हो ही जाते हैं ।'” । अतः इनके प्रयोग एवं उच्चारण में सविशेष सतके भी 
रहना पड़ता है । 


जैसे ले तथा छः | यदि प्रथम ( रू ) इस प्रकार से श्रयुक्त एवं उच्चारित 
होता हैं. तब उसमें विन्‍्दु के पास एक “झोंक” (80755) स्पष्टतः परिलक्षित होता 
है । और उच्चारण में अभिघात बृत्ति ( 77780 ००7 ) मुख्य व होकर संघात 
बृत्ति ( [988 ए8८०- 'शावाा३ (0 00ए7७7826 ) मुख्य हो जाते हैं । तब क्या 
हुआ : /लं' पृथ्वी की बीजरूपता में जाने लगा। इससे पहले यदि वह चन्द्रविन्दु 
शीर्ष युक्त ऊँ को आधार रूप में प्राप्त कर लेता है, तब तो वह यथाथेत: ही होगा । 
पुनइच, छ; किस भाव को ग्रहण करता है ? अभिघात, मानों जोर करके स्वर को 
फेक दिया जाय ऐप्ता ! तब कया हुआ ? यदि ऐसा होता तब विन्दु के समात नांद 
भी उसमें प्राज्रा।ए8 ही रहता । ये दोनों नित्य; अनाहत हैं; अत: ये आघात एवं 
दौरात्म्य को पसन्द नहीं करते । जिस मस्त्र के अन्त में नमः लगा है; उसमें सतके 
हो जाओ । हकार नाद का ही अखण्ड रूप है। नमः में लगे विसगे का उच्चारण 
नादानुग, नाद युंजान रूप से ही करना होगा । यह है प्राण के आक्षेप और चित्त: के 
विक्षेप को खंडित करने हेतु । स्मरण रक्खो कि जपादि में ॥799०: प्रभूति को क्रम 
में जड़ित 4००॥रशपर३०१ नहीं होने देवा चाहिये। गति को हठपुवेक रोध नहीं 
करना चाहिये । दोनों स्थिति में ही यह ९९»४४706 बलवत्तर होने लगता है । फल 
होता है वाह्य एवं आन्तरिक सन्‍्ताप आदि । जैसे इन्जन में ५००॥॥४8 ठंडा करने के 
यंत्र का अभाव । अनुस्वार में शछाका से 'खोंचा मारना” उचित नहीं है । विस में 
भी झटके से उच्चारण करने का भाव नहीं रखना चाहिये। ऐसा करने से अभिचार 
होता है, स्वस्त्यायन नहीं होता । 


मा ः ह जा 
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किसी राजकन्या ने: ( महाविदुषी ने ) मौन विचार सभा में अपने ( पूर्ण 
मूर्ख भावी वर को एक उगली दिखलाया। उसने सोचा यह कन्या उसके एक नेत्र 
को फोड़ देगी । वर ने दिखकाया दो उँगलियाँ । एक उँगली --विन्दु अनुस्वार, दो 
उंगली विसग । यह है प्रारम्भिक बात । १ अकेला नहीं रहा । उसे दो, चार इत्यादि 
होना पड़ा । इस प्रकार होने से आँख ( मूल दृष्टि एवं तत्व दृष्टि ) मूदने से नहीं 
चलेगा । अयथा व्यवहार का भय होने की आशंका हो जाती है। जो अनुस्वार विन्दू 
नाद विजृम्भित है वह अइ उ क ह द्वारा प्रपंचित विश्व को सप्तपर्व करता है। 
अर्थात्‌ मुठ ५ 'अ इ उ क ह को सात कर देता है। पंचक को करता है सप्तक । 
सप्तस्वर केवल स्वर का ही विभाजन नहीं है । वर्णाली, आणव गोष्ठी ( फ़्चाणां[ए 
शछाथाशा& ) इत्यादि में भी सप्तक का सन्धान भिलता है । पाँच जिससे प्रपंचित 
हुआ, मानो वह तब तक अलग है, जब तक और दो (अनुस्वार एवं विसगं) सम्यक्‌ 
' मुखीनता में ( ?970607685 ) में नहीं छाते । वे स्वयं अयोगवाह होने पर भी 
विन्दु तथा नाद स्व॒रादि सब को मुखीन एवं युंजान-युक्त भी कर लेते हैं । विन्दु और 
वाद स्वभाव में हैं स्व: । कलित स्वरादिन्‍->भूः। अनुस्वार-विसर्ग इसमें भुवः की 
भूमिका ग्रहण करता है। अतः ये हैं ( “ना यह-ना वह” ) अयोगवाह । अनुस्वा र- 
विसगें द्वारा स्वरादि उजित होते हैं । अन्यथा वे सब मरे सप॑ फे समान फन उठाने 
में समर्थ ही नहीं हैं । द का 

सात-संख्या के मौलिक होने के हेतु को इस प्रकार से विचारो। एक से प्रारंभ 
१ से दो। दो होने पर किसी ने इस २ को आपस में जोड़ रक्खा (जैसे दुग-दृश्य 
ज्ञातृ-जेय, विन्दु-नाद) । यह योजक हुई ३ संख्या । योजना भी अन्वय, सम्बन्ध ([/- 
8-8० ४08 प्रभृति विविध आकृति ( ४077 ) लेने छगी । तथापि भूल में, 
आदि में वह एक कहता है “मैं सब कुछ के अन्त में भी रहेगा” । बीज से पोधा,, 
उससे पुन: बीज । अतः अन्त में भी एक । &6] ताएलशएइथा०65 शात॑ तांतिशिक्वा००5 
[0 0०20077₹2 (2ा6तव (६०0 ९०णाएशएशआ०० 3270 ०07672855 । इससे क्‍या मिला 
।+2--3 -- ०० 7 । | क्‍ 

जैसे कागज के उपर एक वृत्तांकन किया । कागज कहता है :'मैं एक 
तम्बर | कागज पर जो विन्दु बैठाया, वह २ नम्बर । उससे जो व्यासा्ं रेखा 
खींचा; वह तीन । वह रेखा कहती है “मुझे स्थान दो अर्थात्‌ कितना पैर बढ़ाना है 
बोलों'। यह पाद हुआ ४ । अब उसे कोण में घुमाना तो है ? यह हुआ पाँच । उसकी 
एक भात्रा तो होगी ? यह मात्रा हुई घ। अन्त में परिधि तथा नेमि हुई सात। वह 
देखो पुन: सात वापस आ गया ! द 

बीजादि जपमात्र में यह 7 है, देखो 

(१) उदय सेतु ( अव्यक्त निःसृत ) । 
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(२) व्यक्ताव्यक्त उदित नाद। 

(३) व्यक्त नाद 

(४) कला 

(५) विलय मुख में व्यक्त नाद 

(६) अव्यक्ताव्यक्त नाद 

(७) विलय सेतु ( अव्यक्त प्रान्तगा )। 

२ तथा ६ का भेद विभावनीय है । मुख किधर है ? व्यक्त की ओर अथवा 
अव्यक्त की ओर ? जैसे निद्रा से जागना पुन: जागने से निद्रा में पुनरागमत । 
अनुस्वार तथा विसमगं ( सूक्ष्म वृत्तिता में ) इन्हीं मुखद्वय का विर्देश देते हैं। गायत्री 
व्याहृति पाद में विसगंबत्तिता प्रकटित है । 


केवल दुृष्टान्तों से इन सात का सन्धान करने से कार्ये नहीं होगा । सृष्टि 
स्वेत्र सप्तपर्वा रूप से उजिता है। लक्ष्य करो कि १-२-३ होकर भी सब कुछ एक में 


, ही आना चाहता है, अतः विश्वमौलिक सप्तपवेत्व है। अथवा १-२ अथवा मिथुव 


होने पर मिथुन मे से प्रत्येक पुनः मिथुन होता है। अथच, पहले का वह १ 
“नस्यात्‌' नहीं हुआ । किसी प्रकार से ( ए०7रपरंपाॉए ० 6 इथाएब्िशा 
इत्यादि में ) स्थित रह गया । इसमें भी ।+ 24-45०7 उपलरूब्ध होता है | मिथुच 
भाव को दो बार लिखने का तात्पयें यह है कि मिथुनी भाव के आभास का निर्देश 
देना । सृष्टि की धारा में जो सब जमंप्लाज्म सिरीज परिलक्षित हो रही है, उनके 
मूल चेहरे की उपलब्धि होती है इस सप्तक में । इस प्रकार विभिन्न मननाधार में 
. पंच, सप्त प्रभृति मौलिक संख्या भावित की जा सकती है। वत्तेसान सूत्र से, अनु- 
. स्वार-विसग्ग द्वारा ( अ---इउ--क--ह ) प्रपंचित विश्व सप्त पर्वरूपेण उजित हो 
रहा है, यह तथ्य प्रकट किया गया है । 


अब मातृका के साथ अनुस्वार-विसर्ग सम्बन्ध को कहा जा रहा है। मातृका 
मात्र के पंचमान होते है :-- | 

(१) आद्याकलती अथवा करन मान 

(२) विन्दु मान 


(३) नादमान 
(४) विशेष कलन मान 


(५) कलितमान 

जैसे 'क' । परमाक्षर वस्तु का “काम! हुआ 'कलन करूँगा'। यह आदिम 
फलनमान वाक्य में व्यक्त नहीं किया जा सकता । क्योंकि यहीं परम मौन से 49« 
8076 प्रापरा।&780]९, से परावाक्‌ का आविर्भाव होता. है-.। तब कहने के लिये 
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तो इसी प्रकार से कहना पड़ेगा--आद्या तथा अविशेष कलनी ७ विन्दु एवं नाद | 


इन तीन मूल आधार का कलन करने के पश्चात्‌ विशेष कलन की बारी आती है । 
अर्थात्‌ मानो कलनी ( कछा ) यह कहती है “अच्छा अब बोलो कि अब विशेष वर्ण 
रूपादि का कलन करूँगा” । यह विशेषासख्या कलनी वृत्ति चतुर्थी है। अब कलित 
हुआ 'क! इत्यादि! जो आद्या कलनी ( बौद्ध परिणाम में पा 6 एणा०ए 
पं४50९70274] ॥.0280 ) इन सब का प्रसव करती है, वह कला अथवा कली 
है मातृरूपा । मानो यहाँ यही मातृ “क” का कछन करके कहती है “देखो ! क ! तुम 
दूर मत जाओ । मेरे संग ही रहो ।”” 'क” कहता है “अच्छा ! मैं तो रहूंगा, परन्तु 


. तुम भी मत जाना” । मातृ कहती हैं पागल ! तुमको छोड़कर कहाँ जाऊँंगी ? तुम 


मेरे स्वभाव में अनु भावित होकर रहो । अर्थात्‌ पाइर्व में “क' पहले का “मातृ” हुआ 
मातृका । मा अपने आकार में उसे घेर कर रखती भी है ओर आकलित करती है । 
क्या यह सब गलप है ? गम्भीरता से विचारो । 


यह जो मातृका मात्र का पंचमान है; उसे 'अ इ अक ह रूपी मुल दृत्ति 
से मिक्ता लो। जिसमें जिसमें है, जो जो लिये हुये हू, वह सब जब तक 'एक' में 
मिला सकने में सफल नहीं हो जाता तबतक 79577 आगे रहेगी । कला-नाढ 
विन्दु को समानाधिकरण में, सामरस्य में लाना ही होगा । साथ ही वाक्‌-प्राण-मत्त 
को भी ! 


अब यह लक्ष्य करो कि इस अक्षर पंचक के आदि अन्त में जो २ ( अ-ह ) 
हैं, वे क्या करते हैं ? ये स्थापन करते है मातृका पंचमान के आद्यमान ( सामान्या- 
घाररूपता और भूयिष्ठ महाप्राणता 848४० 840 ८९-श7००स्‍74 70 89भं० एछप70 0 
?0फ़& ) को । मानो यह कहते हैं “यह तो तुम्हें भूमि भी दिया । अस्फुरन्त मूल- 


: - घन ( सामथ्यं ) भी दिया । अब जो बनाना गढ़ना है वह बनाओ, गढ़ो । “उ' 
' ने दिया विन्दुमान, 'ई” ने दिया नादमान और “क' ने दिया कलित, कलायमान 


मान ! 


अनुस्वार तथा विसगं ? पुनः 'अयोग” की भावना करो। देखा जाता है कि 
अधेमात्रा ही सेतुरुपा होकर योगवाहिनी है । चन्द्रविन्दु शक्ति यहाँ है अन्तरंगा। 
अनुस्वार-विसगग बहिरंग न होकर तटस्थ हैं। अन्य सब जो अधे॑मात्रा के. प्रान्तमात्र 
का स्पर्श करके लौट आते हैं, वे हैं बहिरंग । देवता के कोई दर्शनाभिलाषी मन्दिर 
का प्रान्तमात्र ही स्पर्श करके आ गये । किसी ने देवता को मन्दिर के खुले दरवाजे 
से दूर से देखा । ओर कथंचित्‌ कोई रत्नपीठ के पास जाकर वहाँ अपना शिर भूलु- 
ण्ठित करता है, प्रदक्षिणा करता है । यही स्थिति है लक्ष्य एवं काम्य । और अब 
बदरीनाथ मार्ग पर छछमत झूला को याद करो । इन सब को सेतु सन्धिरूपा जानो 
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इष्टपरिक्रमा का। सेतु ( लछमनझूला पुर ) के नीचे जो अस्फूटनादरूपा गंगा प्रवह- 
मान हैं, वे हैं ओंकार रूपिणी । वे इस झूला पुल को दिखला कर कह रही हैं “तुम 
यदि विन्दुकलानाद रूप से मुझ त्रिपर्थंगा को प्राप्त करना चाहते हो तब इस सेतु 
अधेमात्रा का समाश्रय सावधानी से करो।” यह होने पर ओंकार रूपा गंगा हो जाती 
हैं यथार्थ अन्त रेंगा एवं योगवहा । 


इस पुल पर ऊपर एक रज्जु है और एक नीचे है। उपर की रज्जु को कसकर 
पकड़कर नीचे वाली पर पैर बड़ाना पड़ता है। नीचे वाली 'पादः उपर वाली 
मात्रा, जो पाद के छन्द-ताल को ठीक रखती है। पाद है नादगोत्र, अतः विसगे 
स्थानीय । मात्रा है विन्दुगोत्रा; अतएवं अनुस्वार हूपा। इसी पादमात्रा में अनुस्वार 
विसगं में सन्‍्तुलन रखकर उस पुर का उत्तरण होता है. 


अब देखो । इस झूला से पार जा ने वाला यात्री कौन है ? तुम्हारा शरीर ५ 
नहीं ! वह नहीं है। तुम्हारा मन वाक्‌-प्राण ? हो सकता है, तब भी उसे संक्षेप में 
कहते है वाक्‌ ! ये एक ही तीन है। जैसे ओंकार में अ ऊ म। इन तीनों में ग्ञा 
पाद को ठीक रखना चाहिये। ( अर्थात्‌ अखण्डनाद को | क्योंकि रस्सी हाँथ से 
छटते ही गंगा में गिरे ! ) | उ को मात्रा में रखना चाहिये। ( अर्थात्‌ उदय-विलूय 
में विन्दु प्रशासन । ) म है, अं तथा उ की संहति ( ए०-णबांएभी०ण) )। यह संहति 
या युक्ति केवल मुख्यतः ( स्थूला ) बाक्‌ की है ! वाक्‌ की युक्ति के साथ ( अर्थात्‌ 
म ) मन तथा प्राण की युक्ति चाहिये । तीनों युवित अथवा त्रिग्नंथि । जैसे यज्ञोप- 
वीत । ' 


मन की युक्ति अनुस्वार में योजना करना चाहती है। योजना नच्युंजान । 
अनुस्वार *+ विन्दु प्रतियोगी | संगम अधदा (0०7०४४:४४०॥ ही मानसयुक्ति का 
मूल है । प्राण की युक्ति कौव देता है ? महाप्राण 'ह' का आत्मज विसगें । नसः 
मन्त्र में जैसे विशेषतः है । जब मंच स्व छल्द में है तब है धीर। भ्राण स्व छन्द में 
प>वीर। अनुस्वार तथा विसगे में इस धीरतायुक्ति से तथा वीरतायुक्ति से युंजान 
( 070५७ ) हुआ जा सकता है एवं होना भी उचित है। वाक्‌ की युक्ति से क्या 
होवा उचित है ? स्थिर । अ उ मे उच्चारण में वाक्‌ यदि पराकदृत्ति का त्याग नहीं 
करती, अस्थिर ही रह जाती है; तब एकदम बदुथा है । उच्चारण करते-क रते हो 
जायेगा | तब प्रारम्भ से ही स्थिर शान्त होने की ओर प्रयास रहता च हिये । एक 
प्रकार से जड़बत हो जाना तामस है । यह वर्जेनीय है । जपादि वाक्‌ के विश्राम 
स्थल में यह हो जाता है प्रसन्‍त उज्वल | वह अब उत ज्योति: प्रसाद और रसाधार 
से हटने की इच्छा नहीं रखता । मानो अब मधुप ने आलोक पुलक उति मधु कोष 
भाग्य से पा लिया ! यह अचानक नहीं होता | तब भी “लगा रहो भाई । बनप-बनत 
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बन जाई” भध्ुप की माधुकरी परिक्रमा के समान तुम्हारी जप व्याहरण परिक्रमा, 
अनुस्मरण परिक्रमा चलती रहे । यह मत भूलना ! 


त्रियुक्त न होने पर यथार्थ योगवाह कुछ भी नहीं होता । इस त्रियुक्ति में 


प्राणयुक्ति की बात को और भी विचार कर देखो । प्राण के व्यानरूप को और भी 
विशेषरूप से ध्यान में रक्‍्खो । व्यानदृत्ति ध्यापिनी तथा सन्धिनी है। इसमें विसगे 
के द्वारा ( “ह? कार से अनुग्रहीत ) व्यापिनी की योजना तथा युक्ति होती है । किन्तु 
सन्धिनी की योजना में चन्द्रविन्दु आवश्यक सा हो जाता है। अर्थात्‌ चन्द्रविन्दु के 
बिना नाद एवं कला विन्द्रूपी त्रितव की मूलभावना ( समानाधिकरण सामरस्य ) 
साधित नहीं होती । अत: ऊँ कार का ऊँ रूप से ही लिखित तथा उच्चारित होना 
आवश्यक है। अन्यया त्रियुक्त में भी सन्धियोजना नहीं होगी । अर्ध॑मात्रा.सेतु तैयार 
नहीं हो सकेगा । 


अच्छा ! अब मातृका में वापस लौट आओ । वाक्‌ तथा निखिल प्रपंच में जो 
आद्य मातृमान को ( एचंगा6 (०75४ ४०४४०९ एगरालं06 को ) अभिव्यञ्जन 
मुख ( प्याछ शिक्षांत658 फमालं0० या 7ए०ए७ ) 'क' के साथ स्वार्थ में ( गा 
९०णाशअं80ं002०४ ) में योजित करता है, वही है मातृ #- का । जैसे पुन: वह बीज 
मातृमान का प्रतिभू । इसमें अंकुरायण हो जाने पर “क”। यहाँ इन दोनों को जो 
स्वार्थ में (वा ००रण्पराांए ० लात भाव ए्र०/णा ) युक्त करती है, अन्वित 
करती है, वही मातृका है।. यहाँ बीज से अंकुर प्ररोहादि उद्गम में नाद प्रतियोगिता 
( 2779॥428 ) स्पष्ट है । अत: विसर्ग ( विसृष्टि ) का अनुबन्धाधिकार है । तब 
उस पेड़ में किसी फूल फल की प्रत्याशा नहीं करना चाहिये | कैसे बड़ा होगा, यह 
विचार नहीं करना । किन्तु बड़े पौधों में यदि फल फल नहीं हो रहा है, तब ? वहाँ 
हम उसे ओर बढ़ते नहीं देखना चाहते । अर्थात्‌ बहाँ पर गति विन्दु अथवा बीज 
प्रतियोगी होना चाहिये | ब्नत: अनुस्वार । पहले बीजं, उससे अंकुर: अन्त में फलम्‌ 
उप्पम्‌ । इसलिये आश्रय स्थानभागी रूप से अनुस्वार विसगं मातृका के पंचमान में 
विन्दुमान तथा नादमान की माता होकर ( ॥7065 2११ )(९३४प7७ ) वह विद्यमान 
रहती है। अर्थात्‌ किसी मातृका में अनुस्वार लगाने पर उसका मुख विन्दु के पास 
हो जाता है। उसमें विसर्ग देने पर उसका मुख नाद के पास हो जाता है | 


जसे कं, क: । प्रथम है कर्म, दूसरा है कर्त्ता । 


कर्ता कर्म सम्पके में नादप्रतियोगित्व, स्वप्रधारणी द्त्ति है और कर्म के कर्त्ता 
सम्पक में विन्दु प्रतियोगित्व स्वसंकोचनी वृत्ति है। इसका विचार करो। एक है 
286 अन्य है ?8४07॥६ एक व्याप्त करता है, अधिकार करता है । दूसरा (अन्य ) 
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व्याप्त तथा अधिकृत हो जाता है। जो माली वृक्ष के बीज बोकर मिट्टी बराबर 
करता है, वह है कर्त्ता, जो फूल फल उगे वह है कम । 

इन दोनों अनुस्वार विसगें की स्वनिष्ठा वृत्ति ॥रंगाओंठ ता।ढछाए०5 है | 
अर्थात्‌ उसमें ही दी हुई वृत्ति है। अन्य कुछ के योग से इसे प्राप्त नहीं किया गया 


' है। प्रत्येक पदार्थ की कतिपय वत्ति स्वभावगा होती है। अन्य कई वत्तियाँ अन्य- 


भवीया होती हैं । कतिपय हैं [08/०, अन्य है [67226 « 


अनुस्वार विसगे की स्वतन्त्रवत्ति ( ६४६एा९७ णी ६6 तां[€रीए25 ००ा&*ं- 
0९720 597 ॥8० ' ) कही गयी। क्‍या कहा गया ? अनुस्वार मातृका को 
विन्दुमुत्ी ( 0ध०८४८९१ ) करता है। विसगे उसे नादमुखी करते हुये उसके 
मान की माता 45 [70७5 2700 ]/९४४॥० हो जाता है। जैसे किसी संख्या के 
ऊपर वर्णादि का चिह्न रखने पर वह प्रसार की ओर और वर्गमूल आदि का चिह्न 
देने पर वह संकोच की ओर. जायेगी । प्रथम है 5७शं०४ का तएश०8०7०७ और 
दूसरा है 007५27ए०॥06. 

इसके अतिरिक्त अनुस्वार विसर्ग की पराधीना वृत्ति भी है । 'आद्यस्प मातृका 
माता” यह कारिका में कहा गया है। यहाँ उन दोनों का पुर्वेकथित जो विन्दु-बाद 
प्रतियोगित्व ( (6०४ ए७॥०5५ ) है वह “न स्थात्‌ नहीं हुआ । स्वभाव कभी भी 
उच्छिन्न नहीं होता । फिर भी मानो यह कहा “हां ! तुम इस विन्दुनाद की ओर 
उंगली दिखलाओ। किन्तु चलो अन्य के कन्धों पर चढ़कर | उसकी मर्जी के माफिक 
चलो ।” अर्थात्‌ तुम्हें वाह या वाहन पर ही निर्भरशील होवा होगा | ॥07 १०9७76 
0०7 ०३७० 20700075., व्यवहारत: प्रायः सभी क्षेत्र में इस प्रकार से निर्भर न 
रहे बिना कोई उपाय ही नहीं है। अच्छा । यहाँ “वाह! क्‍या है ? मातृकास्वर एवं 
विशेषत: स्व॒र॒वर्ण संयुक्त मातृका । जैसे “क” एक यौगिक शब्द है। ( शाणा्ा० 
आिध्याा ) । इसमें अ आ इ ई उ ऊ ऋ प्रभृति के योग से सस्वर मातृका हुई । 
अथवा व्यञ्जनवर्ण न लेकर अइ3 प्रभृति हृस्व दीघे स्वरों का ही भ्रयोग 
किया गया । 


यह जो दो प्रकार की मातृका !४४(75 है (अररूपा-सस्वरा) इसमें अनुस्वार- 
विस क्या मान दान अथवा आधान करता है ? यहाँ मान को प्रकारद्वय से जानना 
होगा । प्रथम संकेतमान 5५770]०-7065, दूसरा मेयमानव 'ै०४४ए7० । जैसे किसी 
प्रकार का शक्ति चालित यन्त्र चछ रहा है। उसमें मीटर छगा है। मीटर कहता है 
“कितना शक्तिमान कार्येतः छग रहा है” । पुनः यह भी कहता है “शक्ति का कार्य 
किस ओर ( मुख में कम या अधिक ) हो रहा है ?” संकेतमान पहले की भाषा में 
उंगली दिखलाता है और कहता है “किस मुख की ओर शक्तिमान का परिणाम 
घटित हो रहा है ।”” यह निसंदिग्ध है कि यह एक अति आवश्यक विज्ञप्ति है, तब भी 
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कार्यकारी शक्तिमान के ऊपर इस विज्ञप्ति ( 77ठा८४07 ) की साक्षात्‌ रूप से अध्य- 
क्षता नहीं है। वह अध्यक्षता है रेगुलेटर अथवा उसी के प्रकार के कन्द्रोलर की ॥ 
विज्ञप्ति के ही समान इसे एक और नाम दिया जा सकता है प्रभुक्ति । ( भुज धातु 
को अवम अथवा पालन, शासत, के आर्थ में लिया गया ) । 


अब विचार करो स्वर योग में मातृका, उसके सम्पर्क से अनुस्वार विसर्गरूपी 
मानद्य यहाँ कौन सा दान अथवा आदान करते हैं ? उत्तर--ये संकेतमान का विशे- 
षत: दान-आदान करते हैं। यह है उनका दान और स्वर के ( केवल अथवा व्यंजन- 
युक्त ) पास से वे मेयमान का आदान करते हैं। पुनः मीटर या इनडिक्रेटर के 
दृष्टांत से इस आदान को समझ लो । करेन्‍्ट अथवा पावर बन्द होते ही; वे बंद हो 
जाते हैं कि अब और क्या दिखाया जाये । अतएव जो आता है स्वर का आश्रयभागी 
होकर, वह स्वरमातृका को देता है उसका मेयमान और अपने पास रखता है 
संकेतमान । 


_ जैसे हीं एक दक्तिमातृका यन्त्र है । ह तथा र्‌ ये हैं उसकी कार्यकारी शक्ति । 
ई है इस शक्ति का परिचालक | कन्डटर तथा रेगुलेटर ( ईश्वर के 'हृस्व, दीघे, 
प्लुत, ऋजुसुषम इत्यादि मात्राकृति में लेने पर )। जैसे छी: अथवा हों । इसमें 
वह इन्डिकेटर बैठा। अनुस्वार कहता है शक्तिमान है संकोच या धनीभाव के 
( (७74७॥547४0०7 के ) मुख में । यदि विसग॑ रहता है तो वह है प्रश्तार-व्याप्ति की 
ओर । एक अंगुली दिखलाता है क्वैन्टम की ओर, दूसरी दिखलाता है ए०५९ की 
: ओर । अच्छा ! अब लरगाओ वही सोमाद्धें-चन्द्रविन्दु । आकृति की ओर क्या हुआ * 
(_ ) ने उसके अंगुल को समेट लिया ( अंगुल «_* जिस पर विन्दु रखने से चन्द्र- 
विन्दु होता है द ) और कहा “अब अंगुली दिखाओगे क्‍्या। विन्दु मिल गया । 
संश्रित हो जाओ” । विसर्ग (: ) भी उसके छन्द ( क्रिया प्रतिक्रिया रूप विरोध 
०77०भंधणा ) को छोड़ देता है। विस के उपरी विन्दु ने निचले विन्दु से मानो 
कहा “तुम्हारी दोहाई ! मैं. यहाँ से जो साधूंगा उसे तुम तल में (नीचे) रह कर . 
([0798, संस्कारादि रूपेण) बाँध लेना ताकि वह और अधिक न हो जाये । वरन्‌ उसे 
एक जुट क्‍यों न कर लिया जाये। मै ऊपर का ध्रूव विन्दु होकर रहूँ और तुम इस 
आक्ृति में नीचे सुषम रूप से दोलायमान रहो। क्यो । राजी हो ?” विसगे ने ही. + 
विन्दु को दन्द्रभाक्‌ करने के लिए अश्रुत्र तथा क्षर कर लिया है। ऐसा निखिल 
विसगग अथवा विश्वसृष्टि में हुआ है। किन्तु नाद को सोमाद्धे कला में ले आकर 
क्षर तथा अश्नव का अक्षर एवं ध्रव में समन्वय किया गया है। यही है चन्द्रविन्दु । 
हीं है महामनु । जपादि समस्त साधनाओं में अनुस्वार विसर्ग का यही औध्वे साम- 
रस्प साधन साधित करना होगा । $70॥#7470॥ करना होगा । 
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जो मन्त्र देवता की .प्राणप्रतिष्ठा में लगता है; उसके स्वर-मातृका समूह 
में अनुस्वार-विसगग को इस छन्द आकृति में ग्रहण किया गया है, जिससे वाक्‌ू-काय 
मन की ओऔषह्य भावनी संसाधित होती है। वाक्‌ >स्वर | काय ८० विसरग । मन ७७ 
अनुस्वार । जब तक ये तीनों उक्त ओध्वे-भावनी में नहीं आ जाते तब तक प्राण 
को अमृतौजा: रूप प्राप्त नहीं होता । प्राण के प्रतिष्ठित हो जाने पर जो दिव्य 
अनुभूति होती है, वह है 'अपाम सोभमृता अभूम । अगन्म ज्योतिर विदाम देवान्‌ ।* 
इत्यादि । 

पंचम सूत्र में अनेक तथ्य कहे गये । अब है षष्टम सूत्र:-- 

६. आवृत्तिपरिवृत्तिपरावृत्तिभिः कोणस्य ॥। 


(प्राणन वृत्ति से प्रसज्वमान) जो कोण है, उस कोण की आवृत्ति (पूरब. 


व्याख्या) परिद्षत्ति एवं परादृत्ति रूपी त्रिविधा-वृत्ति होने के कारण कैवल पूर्वकथित 

अनुस्वार, विसगं, चन्द्रविन्दु ही नहीं, भ्रत्युत जाग्र दादि सब कुछ मूल त्रैविष्यरूप 

प्राप्त करते हैं ॥। न 
बहुधा वृत्तिमापनत॑ प्राणनं॑ कोणताभ्यात्‌ । 
आवृत्त्यादित्रिधारूप॑ भजते .. भुवनान्वयम्‌ ॥ पे४ १॥। 


कौणिक त्व अंगीकार करने पर प्राण का जो व्यापार है, वह इस विश्व 
वितान में अनन्त वैचित्रयभाव का हो जाता है। जो प्राणन्‌ तथा प्राणव्यापार का छुछ 
रूप है वह यदि स्पन्दाकृति है, तब वह मूलस्पन्द अशेष-विशेष कोण में या कोणिक 
सम्बन्ध में आ जाता है। अर्थात्‌ कोई कहता है “असप्तज्यमान अथवा विवेच्य स्पन्द 
अथवा स्पन्दगुच्छ किस आकृति का है (रण जा 7४/प्7/० 200 98४7०7.)/ । जैसे 
एक प्राणन्‌ दृत्ति । अतः जप में प्रइत है किस कोण में (ऋजु, सम, सुषम, विषम) जप 
चल रहा है। कोण प्रसंग में इन विचारणीय विभेदों का प्रदर्शत किया गया है । यह 
भी कहा गया है कि प्राण स्पन्दन का यह कौणिकत्व वाक्‌ तथा मानस में प्रतिफलित 
(7९००7०१४०८०) होता है । भश्राण ही है मल व्यापारी । लक्ष्य करो कि जप की 
उदय-विलय सन्धि में कोण का ऋणु होना आवश्यक है। अर्थात्‌ उदय-विलय में 
- सम | कल्ावितान में सुषम । इस विशेष के अतिरिक्त ऋणजु प्रभति की व्यापक रूप 
से विवेचना की जा चुक्नी है। जप गति में अभिविधि उन्दः ओर मर्यादा छनन्‍्द सहज 
(ऋजु) है तो, इसी प्रकार (8००००॥४) हैं. तो (सम) ? यह सब भी ऋजु-सभ्र 
की व्यापक व्यंजना में अवश्य आता है। 
वत्तेमान सूत्र में कोण की आकृति, परिद्ृत्ति एवं पराबवृत्ति रूपी मूल दृत्ति 
का भी निरूपणकरके निखिल भुवनान्वय में उसकी योजना की गई है। पहले 
आदत्ति (अभिविधि एवं मर्यादा) एकरूप भाव में भावित हो चुकी है। यह है 
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आदुंत्ति की सामान्य (8०7०7०) आकृति । अतः वत्तंमान सूत्र में परिवृत्ति-पराबृत्ति 
का भी बनन्‍्वर्भाव (प्रणंपअंणा) हुआ है । किन्तु विश्लेषण के सूत्र तथा आधार 
को अलग करने पर इन तीनों को पृथकत: ही देखना होगा। जैसे आवृत्ति का भाव 
अथ्वा वृत्ति संकोच करते हुए कहा गया कि जहां दोलक, उमि, गोलक इत्यादि 
भंगिमा में छन्‍्दसा दोलन रहेगा, वहीं है आवृत्ति । दोलन में भी 'इतना यहाँ तक' 
(20॥#6706) का प्रदइन रहेगा, यह नि:संदिर्ध है । ँ 

जैसे गायत्री आदि जप में कोई कला, कला समष्टि (?॥88० 7908४) का 
सम्बन्ध रहता है। किम्बहुना “इतना यहाँ तक! कहने पर दिगदेश-काल-वेगारुप शक्ति 
(ध०णाशापएा) तथा छन्द:ः रूपी चतुष्ठय की विवक्षा होती है । यहाँ ये चार 
निरूपक ((०-००४7७४८$) लेकर एक आधार की स्थापचा किया । इन चारो के 
परामों एवं अनुबन्ध में दो काष्ठा विन्दु लिया और कहा “ओ गतिबृत्ति ! तुम 
इन विन्दुद्यय का स्पर्श करके पुनः पुनः: होती रहो । जैसे दोलक में है।” पुन: 
कहा कि गायत्री आदि जप में नाद मेर और विन्दु मेरु, किसी कलोधि में उसका 


: चूड़ा विन्दु (शीर्ष विन्दु) एवं सानु विन्दु । इन दोनों में से प्रथम में परिक्रमा पर्ण हो 


जाती है। पूरा ही घूम कर लौटा जाता है, यदि नादं अथवा विन्दु के किसी मेरु से 
भारम्भ करके उसी में वापस आ जाओ ।” अतः इसे कहते हैं परिव्त्ति (परितः 


_ उत्ति) | यही इसकी वत्तंमान सत्र में संज्ञा है। जो दोलन या स्पन्दन-दो निरूपित 


काष्ठा का स्पर्श करके पुन: पुनः छन्दसा हो जाता है, उसे ही इन विशेषाधिकरण में 
आवृत्ति कहा गया है। ' द 
जपादि साधना तथा समस्त छान्दसी क्रिया में ही केवल साकल्य संवाद 

(२८एां०ए व॥ $5प77 (09]) को लेकर ही सफलता नहीं मिलती, अपितु कलछा- 
विशेष को भी उसका कुशल संवाद उुनना पड़ता है। केवल यह कहने से नहीं होगा 
कि ०॥ ४४6 ए॥06 सब कुछ ठीक ही चल रहा है ! जो पकक्‍क्री इमारत बनाई जा 
रही है, उसका ४।०॥ वगैरह कमजोर होने पर रक्षा कैसे होगी ? अत: यही 
कारण है कि आद्ृत्ति की तुलना मे परिवृत्ति को मानो अछूग करके ही यहाँ 
दिखलाया जा रहा है। &॥9५»४ पक्की (पोल्ता) न होने पर 5ज़ाप्ा०४७ भी 
सम्यकत: नही हो सकेगी । हु 

उन्दोभिदोंलनञ्चेव चक्रायणं.. समग्नत: । 

दिग्‌देशकालवेगानामन्यथात्व>च उन्दसाम्‌ ॥ १४२॥४ 

प्रत्येक तिसणां पञझच तथा सप्त भवेत पुनः । 

मनोवाग्वस्तु वेचितश्यं प्राणनाद्धि प्रणीयत्ते ॥ १ ४२ ॥ 


उन्दोभि: अथवा छन्द के सहयोग से जो दोलन (दो निरूपित 48अं87९0 
काष्ठा में) है; उसे यदि वत्तेमान अनुबन्ध में आवृत्ति कहें, तब जो समग्र भाव 
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((०77026०|) से जो चक्रायण (०५० प४००) है, उसे परिवृत्ति (अथवा परिक्रम) 
कहना चाहिए। यहाँ पर आवृत्ति तथा परिवृत्ति रूपी स्थलूद्वय में देखना चाहिये 
कि दिग्देश, काल, वेय (शक्ति) तथा छन्‍्दः सहगचतुष्ठय में रहें । अर्थात्‌ कहीं 
किसी “मुख” हो रहे हैं, कुछ क्षण कहीं मुख घुमा रहे हैं, कभी कुछ वेग धारण कर 
रहे हैं, एवं किसी वीचि में जा रहे हैं, ये 'प्रशन” रह जाते हैं। इनका, इन चतुः 
सहगो (+8०075) के किसी कोण में अथवा सभी कोणों में यदि अन्यथात्व, ०४78० ह 
०ए७ गण 06 गिक्षा78 0 $एशंशा] 00 3700० घटित होता है, तब क्या 
हुआ ? परातृत्ति ! यह मत भूलना कि इस विद्येषाधिकरण में छाब्दों को विशेष-विशेष 
दक्यतासम्बन्ध में लिया गया है। जैसे जप में उदयकला तथा विलयकला की तुलना 
करके समझो। यह वृत्ति धन में है, वह वृत्ति ऋण में हैं, इस लक्षण के अनुसार 
परावृत्ति होती है। उदयमुख में प्राण अकेले उदित होता है, तदनन्तर मन एवं वाक्‌ 
के साथ युक्त हो जाता है। विलय के आरंभ में श्राण प्रथमत:ः वाक्‌ ( वैखरी ) से 
वियुक्त होता है तदनन्‍तर मन ( संकल्प ) से वियुक्त हो जाता है। सर्वान्त में अकेले 
सेतु का आश्रय ग्रहण करता है । द 

अब गायत्री जप में वेगारय शक्ति का जो रूप 'धीमहि' परय॑न्त है, वह है 
प्रयास । तदनन्तर वह अन्यथा होकर प्रपत्ति हो पाता है। पुनरच, “वरेण्य” तक 
उसकी गति का लक्ष्य है नादशी्ष । “धीर्माह' पयंन्त ताटस्थ्य । मानो उच्च शीषं से 
उतर कर अपने देश में ( सानुदेश में ) ध्यानवेदी पर उसी वरेण्य' के ध्यान में आ 
बैठा । तत्पश्चात्‌ प्रपत्तियोग में विन्दु विलय । यह है जड़ समाधि । यदि इसमें भी 
पृनशच उदय-विलूय विकल्पबीज निहित रहता है; तब जपसमुत्थान एवं जपव्युत्यान । 
अब जप चला आवृत्ति-परिवृत्ति में । अब यदि परावृत्ति से परा का मुख सविकल्प 
से फिरकर तिविकल्प की ओर हो जाना है, तब परावारीण परम में अभिनिष्पन्नता 
हो गई । इस प्रकार जपवबृत्ति के वेखरी से मध्यमा भूमि पर पहुँचते ही परावत्ति आ 
जाती है। परा उपसगे में अतीत्यवृत्तिता ॥7क्मा$९०शावशा०6 । एछथाए़,. 
र000०0, ए7487० आदि आते हैं, यह स्मरण रखना होगा। फिर भी यह 
जिज्ञास्य है कि पराकाष्ठा में गये अथवा नहीं गये । 

अन्त में है उपसंहार । मंन-वाक्‌ एवं वस्तु का जितना भी वेचित्र्य है, वह 
सब प्राणन के आवृत्यादि त्रिधा कौणिक सम्बन्ध द्वारा प्रणीत होता है । एक साधा- 
रण दृष्टान्त । जैंसे एक वृत्त का अंकन किया । किसी स्थिर विन्दु से एक व्यासाध॑ 
लेकर यदि उसे किसी दोलक के समान ३० अथवा अन्य डिग्री में एक बार इधर 
उघर हिलाओ, तब आवृत्ति के कारण एक वृत्तकला बन जाती है । पुनः ३६० डिग्री 
में हिलाने पर परिवृत्ति होती है; परिणाम है सम्पूर्ण वृत्त परिवृत्ति में परिधि अथवा 
मर्यादा पूर्ण है । भर्थात्‌ काष्ठा में है । 
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जैसे व्यास का संकोच अथवा प्रसार करना होगा । जैसे जप की द्गुतछय अथवा 
विलम्बितलय । अथवा अन्य-अन्य सम्बन्धाधार ( अभिविधि में ) में वृत्त को वृत्ता- 
' भास ( ४]#956 ) अथवा पैराबोला आदि बनाना होगा। इस स्थिति में जो कर्म 
किया जाता है, वही है परावत्ति। इसके बिना किसी भी प्रारब्ध का पापमोचन 
नहीं होता । संचित की गांठ नहीं खुलती 'चिपरा४007, ९॥श8श४१०९, ('क्ाडईई0- 
- ग्रावपणा, 57०० साधित नहीं होता । यह सभी तन्‍त्र-यन्त्र से कहता है 
“क्‍यों ? तुम्हारा मन्त्र ठीक है तो ? क्या जो बेठीक है उसे पलट कर ठीक नहीं 
करोगे ? तब सावधान ! परावृत्ति स्वयं परा तथा परमा के पास हो मुख को रखती 
है । अपरा की ओर झुकना ही अपराध है । 


७. आधिर्ज ग्रत्‌ स्वप्नसुषप्त्यादय: ।। 
( वाक्‌-मन एवं वस्तु में प्राण-प्रणयन्र कर्म का दुष्टान्त लेकर कहा जा रहा 
है ) आवृत्ति में प्रवृत्ति के कारण जाग्रत-स्वप्न-सुषुप्ति भ्रभृति घटित होने लगते हैं ॥। 
समस्तव्यस्तभेदेन . जागरादिविभागभाक्‌ । 
वाज्भमनोवस्तुसद्धात आवृत््यादिभिरन्वित: | १४४॥। 


समास किंवा व्यास में जागरादि विभाग विशिष्ट वाज्भुमन वस्तुसंघात मात्र ही 
आवृत्ति प्रभ्ृति तीनों की अनुद्॒त्ति अथवा अन्वय है। कोई वस्तु मन पर किस भ्रकार 
से प्रतिक्रिया करती है और वाक्‌ में किस प्रकार से व्यक्त ( 7%97०55 ) होती है ! 
प्रकारान्तर से यह संघात है छाब्द ( वाक्‌ ), अर्थ ( वस्तु ) तथा प्रत्यय ( मन ) । 
इन तीनों में पूर्वंविचारित आद्वत्ति, परावृत्ति एवं परिवृत्ति जन्वित है। यह भी लक्ष्य 
करो कि यहाँ परा को मध्य में रखकर इस “परि/ को शेष कर दिया। परि' अर्थात्‌ 
यूरा ( सर्वेतोभावेन ) । इस पूरा की उपरूब्धि दो प्रकार से होती है; आक्ृति ( 95 
8/90॥ 07 एछांणंपा6 ) में पूरा और प्रकृति ( पा ग्रधापा०, 7थंए8, 7िप्राटांणो ) 
में पूरा | प्रथम में (आकृति में पूरा में ) पूर्ण का भास है, 'श्रकृति में पूरा में 
सम्पूर्ण का मान है । यह दूसरी स्थिति ही काष्ठा एवं लक्ष्य कही जाती है | जपादिं 
साधना में कैवछ व्याहरण की आकृति ( ग्राफ ) को ठीक से अंकित करना ही पर्याप्त 
नहीं है, प्रत्युंत मुल सत्ताशक्तिछन्द की प्रकृति का उसमें समन्‍्त्रय होना 'वाहिये। 
यही है अनुस्मरण । परावृत्ति सवेत्र ही 00एरषप्ञाबवा० और पए/श्यार्शणाशश का. 
कार्य करती रहती है। एक़रूप संस्था से अन्यरूप संस्था में . जाना होगा कया ! 
“अच्छा, मैं हुँ” यह परावृत्ति का कथन है। यह है भुवः स्थानीया । जैसे गायन में 
वाट! बदला, 'ठाठ' बदला. छन्द बदला, इत्यादि । जैसे रागयमन से यमन कल्याण 
में जाना परावृत्ति का उदाहरण है। ध्ुपद गायन में अस्थायी आदि एक-एक पाद में 
सुर तथा छन्द की आवृत्ति ( अभिविधि एवं मर्यादा के साथ की वृत्ति ) होती है । 
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यह आवुत्ति का उदाहरण है। अन्तरादि पादान्तर में मति की परावत्ति होती है ! 
इन चारों पाद का पूर्ण समन्वय है परिवृत्ति। क्‍ 
अब विराट, हिरण्यगर्भाद समष्टि-व्यष्टि तत्व पर दृष्टि दो । 


विश्बे विराजि चातवृत्तिहिरण्पे तेजसे परा। द 
प्राज्ेश्वरप्रकोष्ठे च परिवृत्तिः प्रकल्प्यताम्‌ ॥१४५॥। 
वेदान्तशास्त्र परिभाषा में व्यष्टिचेतना जाग्रति,स्वप्त, सुषुसि में यथा क्रमेण 
 विश्व-तैजस तथा प्राज्ञ हैं। समष्टि चेतना में वे विराट्‌-हिरण्यगर्भ तथा ईश्वर 
हैं। यह यह कहा जा रहा है कि विश्व तथा विराट में आवृत्तिधर्म मुख्यता रहती 
है। तैजस तथा हिरण्पगर्भ में परावृत्ति की और प्राशेश्वर ( प्राज्ञ के ईइवर ) में परि- 
वुत्ति की मुख्यता है । लक्ष्य करो कि विश्व-विराट में भू:, तैजस-हिरण्यगर्भ में भुवः 
तथा प्राज्ञ ईइवर में स्वः, ये व्याहृतित्रय यथाक्रमेण भावव्यञ्जना में संलग्न हैं। ये 
तीन युग्म का, स्थूल, सूक्ष्म तथा कारण भूमि का निर्देश करती हैं । सूक्ष्म ही समस्त 
द वृत्ति तथा व्यापारवत्ता की सेतुसन्धि करा स्थल है । बीज ( बाह्यत:ः ) स्थल है, अंकुर 
भी स्थल है, किन्तु बीज से अंकुर कहां से-किस रूप से आया ? यह जो प्राध्ाओं- 
कींणा, 3ज़ॉला 0ए०., ०ांधांभधांणा है, यह अत्यन्त सुक्ष्म व्यापार है। अन्त:, 
बाह्य समस्त का विचार करो। व्यष्टि चेतना में स्वप्न ( वैज्ञानिक अर्थ में ) ओर 
समष्टि चेतना में महाप्राण ( एवं महामानस का आधार ) “कोण” को पलटने की 
आूमियां हैं । अत: ये परावृत्ति लक्षण में आती हैं। स्वप्न में अव्यक्त संस्कारव्यूह 
सक्रिय होकर कहते है “तुम्हारी व्यावहारिक चेतना किस आकृति, शक्ति, छन्दादि 

की ओर मुख फिरा रही है। ' द 

केवल ?5ए०॥०-/॥०५४& में ही नहीं, साधन भजन में भी स्वेप्नविवेक 
* अत्यावश्यक है। स्वप्न में यदि गुरु, इष्ट, नाम परिलक्षित होते हैं, तब तुम मध्यमा 
की मध्यम भमि को सम्प्राप्त हो । विराट में हिरण्यगर्भे के आधार एवं अध्यक्षता के 
बिना प्राण तथा मानस के क्षेत्र में कोई कोण बदलना (प्रापाह रि०0प770 8 ००- 
ए० इत्यादि न हो जाये । जैसे गायत्री के 'धियोयोव: प्रचोदेयात्‌” में । तत्पर्चात्‌ हूँ 
प्राज्ष एवं ईइवर, जो निश्चिल वृत्तियों को फारण से उदित करके कारण में ही 
विलीन कर देते हैं । इनसे कार्यकारण की समग्र व्यस्त आकृति समास में आकर एक 
साथ ही शुनन्‍्य ( व्यस्त सम्पर्क में ) तथा पूर्ण ( समास में ) हो जाती है। यह 
समस्त व्यापार परिवृत्ति लक्षण में आता है । 

जब तक सब कुछ ही व्यस्त ( ग्रग्िक्ाप्रं॥०० ) है, तब तक उनकी 
आवृत्ति ( दो निरूपित मेरु के मध्य में बारम्बार गतिस्थिति ) होती रहती है। 
इसका कोण बदल जाने पर है परावृत्ति। यही जब समास सम्पृर्णता में आती है, 


तब परिवृत्ति है। यहाँ तीनों स्थछ पर व्यस्त, न्यस्त; समस्त रूपी शब्दन्नय को 
| 





ढ़ 
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योजना की जा सकती है । लक्ष्य करो कि सुषुप्ति में तुम्हारी-समस्त व्यस्त चेतचा 
की आवृत्ति परावृत्ति कां संवेग शेष तो हो जाता है, किन्तु वह निःशेष नहीं होता । 
नहीं होता, क्योंकि तुम व्यष्टि उपाधि से मुक्त नहीं हो । व्यष्टित्व मात्र ही एक 
>7885 क्षात आए) ०७76 है, अत: जो वउ्यस्त-न्यस्त वस्तु समस्त होती है, वह 
समाप्त तथा निरस्त नहीं होती । जैसे किसी एक असीम “चाप” से इतने बड़े वृक्ष के 
फल में छोटा सा बीज बनता है। जो व्यष्टि अथवा व्यक्ति रसाश्रय द्वारा भगवान्‌ 
के लीला प्रतियोगी होते हैं, वे हैं शुद्ध-अमायिक-अप्राकृत । वही हो । किन्तु लक्ष्य 
करो कि सुषुप्ति की भूमि में व्यावहारिक “व्यष्टिबन्ध” से मुक्ति देकर उप्ते समाधि 

एवं महाभाव में ले जा सकने में पारग वे ही एक ईश्वर हैं जो निखिल कार्य-कारण 

की परिवृत्ति अथवा समस्यमानता का समापन कर देते हैं । निःशेष भी कर देते हैं। 

अत: “मां शरणमन्विच्छ” | व्यदिट को भोग-माया में , रक्खो अथवा योगंमाया के 

हाथ में सोप दो, जो योगेश्वर हैं उनको छोड़कर और कोई परामुक्ति देने वाला भी 
नहीं है। पराभक्तिदायक भी अन्य कोई नहीं है । 


अब देखो :--- 
सर्वेकलासु चांवृत्तिविन्दुमाश्रित्य या परा । 
स्वयं विन्‍नदों च नादे च परिवृत्तिरसंशया ॥।१४९॥। 


जपादि की सकल में जो वृत्तिमत्ता ( 707०४०7०४ ) हैं, वही है आदत्ति | 
घन अथवा ऋण में ( अनुलोम-विलोम में ) विन्दु का आश्रय (लक्ष्य) करते हुये जो: 
वृत्ति है उसे पराद्ृत्ति कहा गया है। स्वयं विन्दु-नाद के समानाधिकरण सामरस्य' 
से अभिसम्पन्न होने पर है परिबृत्ति, 08० 70एक07770 ०५८० 85 ०077966 फ्ञां- 
07६ 2गज्॒ 7.8०746, अन्त में यह भी लक्ष्य करो कि केवल मन्त्र-तन्त्र में ही 
नहीं, परन्तु यन्त्रमात्र में आव्ृत्यादि को तीन यथायोग्य अन्वय में श्राप्त करना ही 
होगा । किसी समथंमन्त्र में 03त[407, 7२007 तथा णागगायपा4त0 या पप- 
47870776 7 ही मुख्य क्रियाकारक “अंग हैं । इन्जन के पिस्टन का जो 05ल90- 
79 (०ए०ाथा। है वह किस प्रकार [२०(७० 7 में परिवर्तित हीता है ? यह सब 
स्थूल दृष्टान्त भी--वत्तंमरान सूत्र की व्याप्ति में आयेगा । गणित व्यवहार में भी. 
व्याप्ति को लक्ष्य करो । | 

धदि यह कहो कि बअप्रासंगिक स्थूल में जपसूत्रोकत व्याप्ति को खींचने से क्य। 
लाभ ? इसका उत्तर है कि किसी व्याप्ति को केवल व्याप्त में ( +४ एणाक्षा८6 ) 
में देखने का प्रयत्त करने पर तो वह परिरक्षित नहीं होगी । व्यापार को ( ३६ 00- 
एॉक्षा।थः ) भी देखना चाहिये । नहीं तो किसी की भी ग्रंथि मुक्ति तो होगी ही नहीं 
बल्कि भूयिष्ठ आपघ्ति भी नहीं हो सकेगी । केवल कुशा आदि से जल को माथे पर 
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छिटका, किन्तु “आपो वे नारायण, “सर्ववेदमयी” जो आपः है? और यह भी 
स्वंदा स्मरण रखना चाहिये कि किसी विशेष संक्रीर्ण कारण से किसी विषय अथवा 
सम्बन्ध में अप्रासंगिक अथवा अवान्तर आ रहा है अनुबन्धानु रोध के कारण, अन्यथा 
अखण्ड अन्तराधार में समस्त विषम सम्बन्ध मानो ऐसा हैं कि उन्हे चाहे जहाँ से 
क्यों न खींचों, पूरा खिचकर पास आ जाता है ! उच्च गणित की आलोचना में 
विशेषतः विषय सम्बन्ध सूत्र समूह में अन्योन्यापेक्षा भाव लक्ष्य करता हूँ । (079- 
भांपियांते, 5०४००), (४055-४०४४०॥३। ह०४(7७॥६ आवश्यक है, परन्तु वह 
वास्तवावगाही कदापि नहीं है । 

कोण के त्रैविध्य का उपसंहार करते हुये अब तललम्बादि त्रविध्य का प्रसंग 
कहा जाता है 
८. तललम्बवेधाकृतिवृत्तित्वमनिव्यक्तस्य ॥। 

अभिव्यक्त ( शैक्ां०8/66.) मात्र में तल, लम्ब, तथा वेध रूपी तीन आकु- 
तियों की दत्तिमत्ता रहती है ॥। ह ह 

तल-लम्ब-वेघ को केवल मात्र रेखा विज्ञान के पदार्थ ही नहीं मान लेना । 
जैसे “अ' में तलबृत्तिता सामान्य है, “इ' में लम्बबृत्तिता सामान्य है और 'उ' में वेध 
वृत्तिता सामान्य है। भर्थात्‌ ये इृत्तिसमृह केवल अथवा मुख्यतः दैशिक नहीं है । 
( दैशिक «89804 ) । तव्ग के 'त' में यह तछ सामान्य विशेषाधिकरण है, यह भी 


लक्ष्य करो । ःअ'” में अक्षरपदार्थ को निखिल वर्णो की अभिव्यक्ति के सामान्याधार - 


( तल ) रूप में दिखलाया गया । “त' वर्ण ने उसे “विशेष” ( रे४शि०१०९ (० हां- 
फशा फोधार८ 07 (4776 ) में लिया । क्‍ 


ऋतंसत्यं वैशकालावभिव्यक्तं चतुविधस्‌ । 

सर्वस्य त्रिपुटीभावस्तलादिधि:ः प्रसज्यते ॥१४७॥ 
विश्लेषणे तलादीनां धनर्णकीणतान्वयम्‌ । 
मुख्यत्वअ्चातथात्वस्च जागरादिषु पदयते ॥१४८॥ 


अभिव्यक्ति ( ज्ञा।40 5 ए्रभा6४6० ) सात्र को ऋतं, सत्यं, देश एवं का 
रूपी मूलपर्व में कहा जाता है ॥ पहले बहुशः व्याख्यात, ऋतच-सत्यच्' को पुनः याद 


करो । प्रथम मे ऋ: अर्थात्‌ गति, द्वितीय में सत्‌ अर्थात्‌ अस्तिता का भाव है । गति «० . 


गतिच्छन्द:, अस्ति ->स्थित रहना या स्थिति धर्म की भावना का केन्द्र । अवद्य- 

मेव यह है कि 'होना” और “रहना! इन दोनों की एक निव्यूढ़ ( ए१०णार्सा०णा्श |] 

काष्ठा भी रहती है। वह काष्ठा है दो ध्रुव । यह काष्ठाह्वय है ऋतचच-सत्यचच ॥ 

क्राष्ठा के नीचे इनका प्रतिभू ( प्रतिरूप-अनुकल्पादि ) है । अभिव्यक्ति कहने पर इन 

सब को ही स्वीकार करना होगा । ग्रहण करना होगा ॥ इस प्रकार की व्यापक --+ 
द पा रे 
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(8]957० ) बृत्तिद्वारा ऋत॑ं को संक्षेप में छन्‍्द:ः और सत्यं को वस्तु कहा 
जायेगा । 
इस स्थिति में अभिव्मक्त की चतुविधा क्या-क्या होती है ? वह होती है 
वस्तु-उन्द:-देश-तथा काल । देश-काल को एक साथ करने पर यह है त्रिविध । देश 
काल क्या वस्तु और छन्द का वाह्य है ? इस विचार में यहाँ पड़ना व्यथ है। यह 
तत्व विभाजन करना हमारा उद्येश्य नहीं है । मुख्य प्रयोजन है प्रयोग व्यवहार का 
निर्वहन । 
इस प्रयोजन में देश-काल को एक स्वतंत्र पर्व में ही रखना उचित है । यहाँ 
विचार कर देखो कि केवल देश ( 598०6 आर्थ में ) का ही नहीं; प्रत्युत सब कुछ 
काल-उन्द एवं वस्तु का भी ) का त्रिपुटी भाव ( 7क्ञा०6 700607685, एं-9०७- 
79 ) घटित होता है तलू-लम्ब तथा वेध की संहति के कारण । इस प्रकार होने 
का हेतु यह है कि सब कुछ के. मूल में ऊंकार है और सब कुछ ही ३४ कार का ही 
रूप भी है। जो ऊँकार का “अ' है, वह समस्त अभिव्यक्ति को तल सामान्य में कर 
देता है। “उ! ( पूर्वोक्त विइलेषणानुसार ) रूम्ब-वेध को सामान्यभाव में करता 
है और “म” इन तीनों की संहति (00?27एथ॥०४) है ॥ तीनों - तलू-लम्ब-बेघ । “म! 


में ही ऊँ शेष नहीं है, अत: इससे भी अतीत (एरधाइ०शातशा४। ) जो है; वह 


भी ऊँ में है। अर्थात्‌ केवल "का तंग्राशाशंणानं 0४४०7 ही नहीं, उसमें प्रा 
शशः ॥ंणरशाशं०ा भी है । तभी ऊँकार-->तारक अथवा तार । 

प्रकारान्तरेण ब्रह्म का जो आदिम तप: ( तपसोउ्ध्य जायत ) है वह समस्त 
आवीरूप के लिये तल प्रदान करता है। ईक्षण देता है लम्ब । काम देता है वेधं । 
ओऔर संकल्प से इन तीनों की संहति ( कोआर्डिनेशन ) होती है । स्वतंत्र में है लम्ब 
इत्ति की मुख्यता, जो सम्भाव्य ( पोटैन्शियल ) मात्र को वास्तव ( स6४०-४०- 


£78 ) में ले आती है । यह तल (?]4॥6) मात्र को छर्ध्वाध: रूपेण बदरूती है। सर्वे 


यन्त्र में तलबृत्ति ( श870प्र6-7॥6, ]वा6 एगाणं06 ) मुख्यतः रहता है और 
समस्त मन्त्र में है वेध एवं संहति बृत्ति मुख्यता । जो नमृत्रा साधारण बीज में देखा 
जाता है कि शक्त ने गम्भीरता से गाढ़ तथा धन होकर अभिव्यक्ति अथवा बिकास 


की समस्त कला को निबिड़ संहत (] 0077० 0ण68८था०० भात 00- 


उ7०:०7-०७ ) रक्‍खा है। 


हे तलदृत्ति में सब कुछ जात एवं स्थित होता है। लम्बद्त्ति में चलित, घिचित 


विकीण्ं हो जाता है । वेधवृत्ति में आदत-संचित-घनीभूत होता है। तल है सब कुछ 
का भू: । लम्ब है भूव: और वेध है सुव: । जप में वैखरी-मध्यमादि भूमि में तल 


वृत्तिता, नाद के उदय तथा कलावितान में लम्ब वृत्तिता है। विन्दुमुखीनता तथा 


विन्दुविलय में है वेध वृत्तिता । पुनरच, निखिल अभिव्यक्ति में जो सेतु [परक्चाआणा 
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एएरणं06 है उसकी बहि: अथवा अवर सन्धि में लम्ब मुख्यता ( हांतर०ांलंध/ ); 
सेतु में तरू ( ?4॥6 9770०७]० ), एवं अन्त: अथवा वर सन्धि में वेधमुख्यता द 
( ए7600्रांगरक्ा०७ ० ए0थाएंभां(9 ) है। सर्वे क्षेत्र में इसे देखो। जैसे स्थुल 
. जप मध्यमा में चल रहा है । भावना ध्यान में गभीर हो रही है। भाव तो आवेश 
अथवा मग्नता में है । साधन के प्रारंभ में चाहिये प्रयासवीयें ( लूम्बद्धतत्ति ) मध्य में 
आधार स्थैयें ( तल ) और अन्त में प्रपत्ति-सम्पन्बता ( वेघ ) | 


रेखा विज्ञान के एक त्रिभुज अथवा कृत्तांकन के दृष्टान्त से लेकर अध्यात्म- 
विज्ञान की विभिन्‍त भूमियों में इस तलछलछम्बादि को पहचान लो । कागज पर एक 
बृत्त का अंकन करो । कागज है तलू। इसमें एक स्थिर विन्दु में कम्पास का एक 
भुज लम्बरल्प धारण कर रहा है। दूसरी भुजा को किसी कोण में रखकर उसका 
आवत्तंन किया (यह है वेध) । अब “हूं ब्रह्मास्मि” रूपी महावाक्य, यहां ब्रह्म स्वयं 
तल अथवा अधिष्ठान है। “अस्मि' हँ--यह है लूम्ब। अहं है वेध योग्य । वेध में अहूं 
भी उपाधि से मुक्त अथवा शुद्ध हो गया । शुद्ध-निरुपाधि ब्रह्म वेधयोग्य नहीं है । 
ब्रह्म तल्‍्लक्षमुच्यते” श्रुति ने आत्मा को शर (प्रणवों धनुः) एवं ब्रह्म को लक्ष्य कहा 
है । और भी यह कहा है कि “अश्रमत्तेववेद्धव्य:” किन्तु इस वाक्य में आत्मा तथा 
ब्रह्म में से कोई भी “शुद्ध! सीमा में लक्षित नहीं है। शुद्धिताधन अथवा शोधन 
का ( तत्वमसि ) उपाय-उपेय सम्बन्ध प्रदर्शित हो चुका है। भाग-त्याग लक्षणा में 
. उपाधि का वेध एवं बाध घटित होता है । 


यह कहा जा चुका है कि विश्लेषणी दृष्टि से तलादि को ऋण तथा धन 
रूपी 'मुखीनता” के अन्वय में भी लक्षित करो। मुख्य-अमुख्य ये दो हैं। जहां २ या 
उससे अधिक भाव एक साथ हैं, वहां यह प्रइन तथा प्रसंग तो आता ही हैं कि कौन 
मुख है और कौन नहीं है। मन में यह निश्चय करता होगा कि एक ब्रह्म के अति- 
रिक्त और कुछ भी एक नहीं है । सब कुछ ही अन्योन्य सम्बन्ध से ही स्थित है । 
अतएवं तल-लम्ब तथा वेध भी इसी अन्योन्य सम्बन्ध में हैं । केवल अकेला तल-लम्ब 
अथवा वेध जैसा कुछ भी नहीं है। केवल यही नहीं. । किसी भूमि अथवा संस्था में 
जो तल है, वह अन्य में लम्ब या वेध भी हो सकता है । इस प्रकार की व्यावहारिक 
अदली बदली के मूल में क्रिवा काष्ठा में उतका क्‍या रूप एवं भाव है, इसका भी 
संघान करना ही होगा । जैसे काष्ठा के संघान में तरू मुलाधार है, यहां तक कि 
वह अधिष्ठान भी हो सकता है। मां काली के पदतल में सदाशिव हैं। मा स्वयं 
शक्ति की अभीद्ध एवं उजित पराकाष्ठा प्रदर्शित कर रही हैं। अर्थात्‌ लम्बगा एवं 
वेधगा दोनों को । किन्तु यह दो होने पर भी मां कैवल्यदायिती-हमारी हैं। उन्होंने 
वेघ की ओर ही अधिक भार दिया है। आर्थात्‌ लय की ओर निखिल प्रपंच को 









सब्र क्‍ तृतीय अध्याय. है 


समेटने की ओर । इस वेघगा की परिसीमा क्या है? झिव-शक्ति का समानाधिकरण- 
सामारस्य । इसका संकेत है वराभयमुद्रा । समानाधिकरण --00-७/शाए्ंणा, । | 
मानो दो दृत्त एक दूसरे की काटाकाटी किये बिना ही मिलित हो गये। 
शिव-शक्ति का, तल-लम्ब-वेध वृध दृत्ति का पार्थक्य नहीं रहा । जैसे जाग्रत-स्वप्न- 
सुषुप्ति, भूर्भूव:स्व: । जहाँ तादात्म्य समीकरण एक ही हो जाता है ! भागबत के .. 
प्रथम तीन इलोकों में निगयमकल्पतरु फल एवं 'गलितंरसं” जैसे हैं । रसवत्‌ एवं सरस 
कहने से क्या होता है ? फल एवं रस का जो तादात्म्य है, वह नहीं आ रहा है । 
फल में तो रस के अतिरिक्त भी गुठली, छिलका रेशे इत्यादि हेय अंश भी तो रहते 
हैं। अत: फल को ही रस हो जाना चाहिये । क्‍योंकि जो फल का आस्वादन करते. 
है, वे एक साथ रसिक-भावक ( रसविशेषविवेक चतुर ) हैं। वे गवांर की तरह ु 
कल के हेय अंश को भी चबाने के लिये उत्सुक नहीं है । ॒ 


अच्छा / इस इलोक के ःभुवि! (इहलोक) को यदि तल कहें, उस स्थिति में. 
निगमकल्पतरू हुआ लम्व । यह फल को उध्वंधाम में स्थापित रखता है। फलतो . 
तस्वर का ही परमोपादेय रसघनीभाव है। अतएव बेध संज्ञान्तगंत है । यह फछ 
जब 'शुकमुखात्‌” भूतछ पर पत्तित (गलित) होता है; तब पूर्वोक्त लम्ब की अयोगा 
अथवा अनुलोमा वृत्ति है। इसे कहते है “घन” । सत्य यह है कि फल परम धन है । क्‍ 
इसका विपरीत है ऋण। भुवि अथवा भवन के पास ऋण भी है । इस ऋण 


परिशोधनाथ ही शुक मुख के माध्यम से उसे भत्ते घरा पर अवतीर्ण होना पड़ता 
है । वह धरा पर आकर कहता है :--. 








.. “तुम्हारे उधार का शोधन करने आया ठूं। 
प्रश्न £#मेरा उधार” 
उत्तर *हां ; तुम तो अपने आप से वंचित हो । 
तुम्हे रसिक भावुक बनाने आया हूं । 
इसीलिये तो मेरी. यह आकुल प्रतीक्षा है । 


। संसारसपंद्रष्ट परीक्षित को देखो । 


कर संता भावुक की पुनः वेध व्यक्जना 
रिगंशाक्षा( वाकशाओआंए 06 ३०४६४००४० ९॥0]०५ । 


गशा. | | 

क्या केवल श्रीमती के ऋण श्ोधनार्थ ही गौरसुन्दर आये थे ? क्‍या हमारे 
भी ऋण के शोधनाथे 'नामः लेकर नहीं आये ? यह जो ऋण की चर्चा चल रही 
है; वह कृष्ण नाम के भष्य में ही है। मध्य में 'ष” । दोनो ओर ऋ तथा ण । मध्य में 
यह 'ष रूपी परम कहता है “यह ऋण मैंने मुर्दा पर धारण किया है। जो मुझे 


चाहता है, उसका ऋण। [.0एश$ ढॉशायबा एछा०१88 00. प्राव्ा ॥0ए७/ 74: 
0०९0ए९6, द 














'जपसूत्रम । २१३ 


अब पुनः अरसिक अभावुक के प्लेच' में उतरते हुये देखो कि धन” तथा 
ऋण” इन दोनों को नीरस वेज्ञानिक आधार में में कैसे ग्रहण किया जाता है। ये दो 
शब्द बहुधा प्रचलित एवं वर्णरसायन में भी विश्लेषित हैं। अनुलोम विलो- 
“मादि रूप से भी इन्हें देखा जा चुका है। विन्दु तथा नाद स्वरूपतः कोई दिद्भुमाच 
नहीं है। कलाकलन के निमित्त दिज्धुमान ( 8058 ०7 476०४०॥ ) को अंगीकार 
'कर लेने पर तब आती है धन-ऋण की प्रध्षज्यता ! 
जाग्रत आदि अवस्था के परीक्षण में यह देखो कि वाक्‌ चित्तादि की कलायें 
जाग्रत में आकलित होकर संकलन में जाना चाहती हैं। वे सब ?7०४०॥/०० होती 
हैं। वे सब प्रगं00 ४00 49770०ं2०० होने को चलती हैं; अथच सम्यक्‌ नहीं हो 
पातीं । जाग्रत में अनुभव ( 7८थागा8 ) तलवृत्ति में रहता है, संकल्पी मच रहता है 
रम्बबृत्तिता में और अध्वसाय या बुद्धि रहती है वेधबृत्तिता में ( 7॥6 ७१० &74 
पै७शा।॥8 (8००. ः ह व 
स्वप्त के समय ? अनुभव तब भी तलूरूप में रहता है, किन्तु मव का दिखु- 
मान परिवत्तित हो जाता है। मन का मनन तथा संकल्प का गौणत्व और चित्त 
( अव्यक्त संस्कार ) दृत्तिससूह ( $000०5००७५ गां।त ) का .मुख्यत्व हो जाता 
है। मन की बहिस्तलापेक्षद्तत्तिता के स्थान पर अब मुख्यतः हो जाती है अन्तस्तला- 
पेक्षवृत्तिता । क्‍ 
इसे कहा जाता है विकलन । “वि!” को केवल व्याज अथ्थे में ही वहीं लेना 
: चाहिये । इसका अर्थ “विशिष्ट” यहाँ तक कि अभीष्ट भी हो सकता है। जैसे स्वप्न 
जाग्रत आदि में । और बुद्धि अथवा वेधद्धत्ति ? यह बह अथवा व्यष्टिसम्बन्धा बद्ध 
(8006 40 82०००॥६7०७ 48०० ०7 ००700078) जैसी नहीं रहती । यह महद्‌- 
बुद्धि के अधिकार में चली जाती है । 6 शा6०/०, ॥॥7शा$थ' 6७807 8॥9985, 
००४0 थात 80१65. इसीलिये स्वप्नविवेकार्थ स्वप्नविज्ञान का आधार लेना 
'अत्याग्श्यक हो जाता हे । जैसे पशुपक्षी कीटादि के चित्त को हम सामान्य ही मानते 
'हैं, किन्तु उपयुक्त विज्ञान द्वारा उसे जाना जा सकता है । सुषुप्ति के अनुभव का भी तल 
होता है क्योंकि अंनुभव ही साक्षादपरोक्ष रूप ब्रह्म है। ब्रह्म को रिक्ष॑ं००८ नहीं किया 
'जा सकता । जिसे 087००,२०[००८ किया जा सक्तों है, वह ब्रह्म नहीं है ।. अच्छा 
तब लम्ब एवं वेध का क्या होता है ? उस स्थिति में दोनों ही तछ को प्राप्त कर लेते 
हैं। लम्बन्न्मन। वेध बुद्धि । तब तुम भी तल को प्राप्त कर लेते हो । इसके 
'परिणाम स्वरूप एक अव्यक्त सुखानुकृति ही भवशिष्ट रह जाती है। इसे कहते हैं 
अकलन । यह निष्कलव तथा नैष्कल्य से अलग है। द 
अकलन में कलासमुह के कौणिक सम्बन्ध एवं अनुपात आदिं द्वारा सुक्ष्म रूप 
से एक ऐसे ही मेरु की प्राप्ति होती है । ( मेर ० ०प्र/०थ। एणंणा )। यहाँ कला की 








२१४ ह तृतीय अध्याय । 


एफलपंत्राए ( लम्बबृत्ति ) कहती है “अब मैं बीज अथवा कारणरूपता में ( 85 90- 
(0८५ ) स्वयं को जड़ित करूँगा । क्रिया तथा कारण के मध्य जो लम्बबृत्ति [ट- 
५8] इत्यादि है, उसे अब नहीं रक्‍्खूंगा ।”” जब बीज अंकुरित होने के समान हो जाता 
है, तब यह लम्ब 7॥6 पछाव्रा|[€शं॥], ४०एएजशराए०पा ० वपयालपथव ३(0प0० 
थभात (0797. प्रतोत्त होने लगता है । ह 


तल तथा वेध मिलकर एक होना चाहते हैं । इन दोनों के मध्य की दूरी का 
कारण है लम्ब | वह दूरी अलगाव बनाये रखता है कला के आकलन-संकलन 
तथा विकलन के लिये। जैसे द्यो: एवं पृथ्वी के मध्य है अन्तरीक्ष । जैसे प्रयास एवं 
श्रपृत्ति के मध्य में साधन है । कुछ देखा, कुछ सुना । कुछ पाया । यह है तल । वेध 
कहता है :इसके पुरा “मान! में 8877708706 “तत्व” क्‍या है ?” लम्ब उत्तर देता 
है “मैं जावता हूँ, फिर भी होगा क्रमश:” । तल देता है 70:0०००४००, लम्ब देता 
है 77006४५ 0६ पा6७४ था ंग2. वेध -०.प088874था2 7050॥7. गीतोक्त ४ ज्ञातुं 
द्रष्टुं प्रवेध्टु'” का प्रणिघान करो । द्रष्टु अर्थात्‌ 9000655 67 ए4ए ० 5०शा४8, 


वाच्यं वा वाचकं वाषि यदसिव्यक्तिभ्रच्छति । 
_पादमात्रात्मकत्वेब तस्थ तलादिसंस्थिति; ॥१४९॥। 


वाच्यरूपेण अथवा वाचकरूपेण यतर्किचित्‌ जो अभिव्यक्ति होती है 
( ऋच्छति ) वह पाद तथा मात्रारूप ( [86 थात ग्रार5प्रा० ) ध्मेद्वय प्राप्त 
करती है। अतः इसके साथ तललम्बबत्तिता है। इस सम्बन्ध में तीन जिज्ञासायें 
होती है :--- | 

(१) कहाँ तक, किस सीमा तक ? 

(२) कितना, किस ओर किस प्रकार ? 

(३) क्‍यों अथवा किस रूक्ष्य में ? । 

अर्थात्‌ प्रत्येक वाच्य-वाचक के ( स्थिति ) आधार, उदय ( गति, काष्ठा- 
परिणति ) लय को जानना दी होगा । ऐसा ही जपक्रिया में भी। जप में साधा*« 
रणत; यही क्रम है कलाकलित जप, उसकी वेध वृत्ति से ग्रा।आअओं[08007 नाद 


होता है। जैसे नाद की वेधबृत्ति से एक ओभोर विन्दु है, उसी प्रकार ज्योति: है + 
ज्योति: की वेध वृत्ति में है रस एवं अणुमानस आदि । 
<- त्रयस्त्वं बाहुल्येषपि पादसात्रयों: ॥ | 
यद्यपि विखिल अभिव्यक्ति में पादमात्रा का बाहुलय परिदृष्ट होता है; तथापि 
( जैसे पूर्वोक्त मननानुरोध से ) पादमात्रा को त्रय भाव में देखवा पड़ता है ॥ 
पादमात्रानुसंस्यानां बाहुल्‍य॑ यद्यपि स्थितम्‌ । 
तथाप्योड्ारमात्राध्रिस्श्रिघा निशप्समाणता ॥१५०॥ 























ऊँकार की तीन मात्रा ( जो माण्ड्क्यादि श्रृति प्रत्तिद्ध है ) के द्वारा पाद 
एवं मात्रा भी निखिल अभिव्यक्त में त्रय रूपेण निएपण योग्य हो जाती हैं । 
“'त्रिपादस्थामृतंदिवि”” वेद के इस प्रसिद्ध सूत्र को स्मरण करो। “अमृत दिविः 
वस्तु को यदि ऊँकार कहें, तब क्‍या वह तत्वभावना संलग्ता होगी अथवा नहीं यह | 
विचार करो। जो यह वाच्यवाचकात्मक विश्वभूतजात है, वह है इसी अक्षरामृत 
पुरुष का एक पाद और यह है क्षरण मरणधर्मी । उत्षका अमृताक्षर पाद ऊँंकार 
के मात्रात्रय के अन्वय में त्रिपात्‌ है। यह त्रिपात्‌ दिवि” ( द्योः सूत्रादि का स्मरण 
करो ) स्थित होकर भी “भुवि” रूप से हमारे प्रतीति के छोक में अपने प्रशासव 
की रक्षा करती है। इस विश्व में जो अतिग' है; वह इस विश्व में अनुग हुआ है _ 
नुफप& छ्याइ080०7 शणलबाागह 78 8५ गरयक्षाशा। वा ४786 एरएा$8९ 
ण ए5७०7ंथा०० च्युलोक के उषध्वेधाम की भ्रशासन वाणी इस मृत्युलोक के प्रति 


तुम सब 'तीन-तीन” होकर 'संगच्छघ्वं” 'संवदध्व॑' संहति संवाद में मिलित हो 


जाओ । कैवछ एकल अथवा केवल होकर नहीं, भ्रत्युत्‌ युग्म एवं हन्द्रभाक्‌ , 
होकर ! अत: युगलानुगत यूथ हो जाओ ।” इस अन्तिम युगछानुगत को तीच 
होना चाहिये । यह केवल भावरसिक की बात नहीं है। जड़, प्राण-मन, जहाँ कहीं 


भो यह यूयान्वय है, वहाँ यही तथ्य है । 


तल कहता है--/हमें लम्ब दो, बेघ ( लक्ष्य ) दो, नहीं तो मैं अतल में 
चला जाऊँगा ।' द 

लम्ब कहता है--/'मुझे तल तथा वेध दो, नहीं तो मैं निराधार-निरालम्ब 
रहेगा । ( तल ८? आधार+--वेध 55 आलम्ब ) । 


: बाक्‌ कहती है--“हमें अर्थ अथवा भाव दो । 

अर्थ कहता है--“हमें अन्वय एवं श्रत्यय ( लम्ब ) दो । 

उदितनाद भी स्वयं को आधाररूप बचाकर कहता है---तुम कौच हो ? तुम 

इसी आधार में क्रीड़ा करो कर्लोमि ।* 

करलॉमि - लम्बबत्ति । यह पहले कहा जा चुका है कि विन्दु है वेधकाष्ठा । 

अब यह भी स्मरण रखो कि “सहस्त्रपात्‌ पुरुष: । पुरुष का पाद ( एवं 
मात्रा ) सहस्त्र अथवा अर्सख्य है । असंख्ययेय को किसी संस्थान में ले जाने पर उससे 
असंख्याव कहता है “मैं किसी संख्यान को उधार नहीं लूंगा'” । प्रसंखयान का कथद 
है “मैं पुरवंसंख्याव हूँ, मैं तुम्हारे व्यवहार के लिये “खद्ूंगा' नहीं! अतः न खटने से 
तो कारोबार होगा नहीं । अतएवं असंख्यानश्नसंख्यान की आत्मबलि है परिसंख्याच 
प्रतिसंख्थधान; उपसंख्यान आदि । 

परिसंख्यान -+ (१णाएथशां72 ० 80एशए/ए४ गिर 

प्रतिसंड्यान - प्रणाठ०08078 ० 'अंपोशि! गिएपरं4 
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अब देखो ! सहस्त्रपात्‌ कहने से एक ही साथ असंख्यान तथा प्रसंख्यान 
विवक्षित होता है। पुर्वोक्‍्त “अत्यतिष्ठत्‌'” पद में असंल्यान के विषय में व्यञ्जना 


भी है । 

.. प्रसंख्यान के प्रशासन में संख्यान का जो त्रैविध्य प्रदर्शित हुआ; वह नैविध्य 
भी ऊँ के अनुशासन में है। साधारणत: अ उ म प्रणव की मात्रा तय है। यह प्रका- 
'रान्‍्तर से पादत्रय है। पादमात्रा के समाहार से यह तीन हो जाती है नाद-कला- 
_विन्दु अथवा कला-नाद-निन्दु । ( यदि कला के उदय के पहले ही नाद आधाररूपेण 
_उदित हो जाता है तब नादकलाविन्दु, अन्यथा करा के विलय से नाद एवं नाद 
विलय से बिन्दु की स्थिति अतः कलानादविन्दु ! यहाँ यह लक्ष्य करो कि कला में 
भ्रसंस्यानरूपी जो परावाक्‌ ( अव्यया ) है; उसका उपसंख्यान मात्र होता हैं। उदित 
एवं व्यक्त नाद में प्रतिसंख्यान | कछा के साथ नाद की विन्दुलीनता से परिसंख्यान। 
अर्थात्‌ यहाँ पर आकरं सर्वे वांच्यवाचक की “धू:” रूपा मध्यमा के मर्म केन्द्र का 


संस्प्शे प्राप्त हुआ । फलत: पराव्यक्त एवं परम्‌ के द्वारा ही अपावरण की सम्भावता 


घटित हो जाती है .। अब वाक्‌-मन एवं प्राण अपने “आलूय” में लौट आते हैं । यदि 
ऊँ कीअउ म॒ रूपी मात्रा को लें तब अ->अनुसंख्यान ( अनुक्रम ), ऊँ उपसंरू- 


यान ( उपक्रम ), म>समुपसंख्यान ( संक्रम--संक्रमण ) कहा जा सकता है। इस _ 


स्थिति में और भी दो प्रकार के संख्यान कहे जा सकते हैं 007एश४९8/8 िपरपा& 


बात (एग्राल्णाए 0 (०गरणपरांप९ (0०07रए9, सब मिलाकर पाँच । यदि असं- 
ख्यान प्रसूख्यान को मिलायें तब सात । 


पाद-मात्रा विस्लेषण में विभक्त होने पर भी शिव-शक्ति आविनाभावेन . 


स्थित रहती है। पुनश्च, काली रूप का ध्यान करो। पाद-» शिवाद्वैताधिष्ठान । 
सातरा ७ माता या सा स्वयं । कला ( कलितादि अर्थ में ) एवं काष्ठा, ये दो अनु- 
ष्वंज्ज में ( 8५ 7०.०2 ॥एशांएंगा ) में आते हैं । कैसे ? कहाँ तक ? काष्ठा 
तक ? यदि कलां एवं काष्ठा को जड़ित करके कहो अयन ( परायणं ), तब पाद 
मात्रा ये दो$+अयन हल ३। कला कहने पर पूर्व सुत्रित ,अमा एवं समा रूपी 
॥। ठाइय असज्यमान होती है। अर्थात्‌ यह प्रदन है कि कछा किस काष्ठा की ओर 
अभिमुख होकर चल रही है। ऊँकार आदि जप में इन दोनों अयनों को जाननो एवँ 
प्राप् करना होगा : ( पुर्वालोचित उत्तर-दक्षिण अयन का स्मरण करो )। यदि ऊ 
का “अ पाद है, “उ' मात्रा है; तब *भ' है इन दोनों अयन (उत्तर-दक्षिण) की सेतु 
सन्धि । | ्ि ्ि 

जैसे उदित ऊंकार में 'भ” की बृत्ति एक प्रकार की है ( समाभिमुखीना ); 


ओर विलय में है अन्य प्रकार की ( अमाभिमुरीना )। इस सेतु की भी वर-अवर 








तृतीय अध्याय 
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रूपी दो सन्धियाँ हैं। उदय के समय 'म' की अवरसन्धि से तनु रूप से नाद आवि- 
भूंत होकर रस सन्धि में उरूूप उदगाय को उद॒गान रूप से प्राप्त करता है। इस 
उदगान रूपता की काष्ठा है नादमेह्ठ । तदनन्तर व्याहरण --अनुस्मरण की आदत्ति- 
परिवृत्ति के समापना्थ अयन का मुख घूम जाता है 'अमाभिमुखीनता में । इस “घूम 
जाने! में भी सेतु सन्धि ( अवर-वर की स्थित रहती है। काष्ठा न्‍> विन्दुमेर । इन 
अयनद्य का समञजस-समाहार ही है ऊँ आदि का पुनर्जप । भाव के दृष्टिकोण से 
नादमेरु में ज्योतिविशाल रूप है और विन्दुमेरु में है निबिड़रसधन रूप । यहाँ ज्योति 
रस का तांदात्म्य सम्बन्ध में सामानाधिकरण्य है। यह है भक्त का भाव। इसमें 
शवारीण' होने पर है परमज्योति रसभिन्न सुदुर्लभ 'महाभाव।.. 
अब मूृत्तें-अमूत्तें का प्रसंग :--- 
मर्तानाँ देशकालाभ्यां चतुर्मानतया स्थिति: । 
अमुर्ताना त्रिवृत्तत्व॑ प्रकाधारलिड्धके: । * 
सानानां लाघवन्मृत्तममुत्त- गौरवान्सतम्‌ ॥१५१॥ 
मूत्ते कहने से क्या विदित होता है ? पुर्वोक्त पाद-मात्रा-अयन नि लिल वस्तु 
जात के त्रैविध्य को व्यवस्थापित कर रहे हैं, यह ज्ञात होता है। अन्तर्बहि सर्वेत्र । 
यहाँ यदि इन पादादि तीन मान के साथ देश-काल रूपी चतुर्थे मान योजित होता 
है, उस स्थिति में पदार्थ की जो रूप एवं आकृति उपस्थित होती है; उसे मृत्त कहते 
हैं। अर्थात्‌ जो पाद-सात्रा-अयन सर्वव्यापी हैं, वे देश-काल ( 59808-प77० ) रूपी 
अन्य एक पाद को अंगीकृत करके चतुष्पात्‌ होते हुये मृत्ते हो जाते हैं। अत: भग- 
.चत्ता जब देश-काल आदि को अंगीकृत करके विग्रहवती हो जाती है; तब वह है 
भगवन्‌ मूत्ति । उसका अवतरण है मुत्तें । किन्तु इस मृत्ति अथवा मूत्त में सामान्य 
विशेष भी है। क्योंकि भगवत्ता की स्वाभाविकी ज्ञान-बल तथा क्रिया की स्थिति 
इस मुंत्ति में भी कुण्ठित नहीं होती । यह :कीला” हेतु मृत्तेता नहीं है, परन्तु 
लीला निमित्त है। मूत्त काजो लक्षण है, वह मुख्यतः जड़ीय 'अथा प्राकृत 
( शाज़ब्ंणक। ध्ात गृधणाक। एछॉशा6 ) स्थिति में आबद्ध नहीं है । स्थूछ प्वे 
के अतिरिक्त सुक्ष्म-कारण पर्वेद्य की अवधि एवं व्याप्ति उप्षमें रहती है । जिस 
भूमि में देश-काल, ( पिडांशाओंगा क्ात /प्रकधा०णा ) समाप्त हो जाते हैं, उप्त बोद्ध 
अथवा बुद्धि प्रत्ययेकसार ( एप्ा6 7.08 ०90 ) भूमि को प्राप्त करके वे अमृत्तें हो 
जाते है । अतः मन के भाव, ध्यान, कल्पना आदि भी देश-काल सम्बन्ध से अवि- 
च्छिन्न होकर "मूत्ते! संज्ञा को प्राप्त होते हैं। यह भी सत्य है कि ऐसे पदार्थ हैं अथवा 
'रह सकते हैं, जो दोचों मूत्तं-अमुत्तं से तठस्थ हैं अथवा मूर्तामूत्त हैं । विन्दु बिलूय 
में नाद अमूत्त है। विन्दु है अमृत्ते मूलठा । इसे 2&॥08०ा तथा 02०&] की सन्धि 
भी कहा जा सकता है। | 
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इसी अमूत्तें में ( विन्दु तत्व के मुल आधार एवं संश्रय में जो स्थित है क्‍ 
पादमात्रा में जो नादरूपेण प्रर्वात्तत होता है ) ही “त्रिवृत्तत्व”” प्रदर्शित होता है। 
अर्थात्‌ त्रिज्त्तत्त्-आधार ( 8356 ), पुरक ( 0०«#7०ंधा ), तथा लिंगक 
( गाव65 ) | वत्तंमान सूत्र में अमृत्ते का तात्यय मात्र निरंजन, निविशेष ही नहीं 
है । ॥6 4077055 धात ॥#प्र०पॉ/०९७४४ ७७505प/०., दिगृदेश (?ल००एएव 0 
(०7०८०००७। ), काल तथा उक्त त्रितय द्वारा ग्रवच्छिन्न ( 0070007०१ ) जो 
सम्बन्ध ( 7९४४० ) है, जो व्यवहार उक्त चतुः द्वारा सीमित ( लिमिटेड ). 
एवं बाध्य ( डिटरमिन्ड ) नहीं है, वही अमृत्त । यद्यपि .इष्टविग्रह तथा अवतार 
आदि को मूत्त संज्ञा में परिगणित किया जाता है, फिर भी यह स्मरण रखना होगा 
कि छोक व्यवहार तथा प्रत्यय में “भास” होने पर भी ये सब समग्र भान में अमुत्तें 
पे में ही आते हैं । भान रूपेण सृष्टि की एक भी रेणु मृत्तं मात्र नहीं है। विज्ञान 
ने अणुतम के अन्वेषण में पूर्णभान के अपिधान को क्रमश: उन्मोचित भी किया है. 
तथापि साधारण मूत्ते पदार्थ के साथ विग्रहावतारादि मृत्ते का विपुल विशेष ( ॥॥- 
739786 (गटि०7०९) है, जेसे विज्ञान व्यवहार में एक साधारण रेणु और एक 7२8- 
१0 8०४४७ रेणु में [रता००९ [)6०7९४०८. 


विग्नह-अवतार-नाम-मन्त्रादि के समय जो सीमितता एवं बन्धबाह्यता है, वह 
है स्वतस्त्वेन । वह परतस्वेन नहीं है। लीला निमित्त है, कीला निमित्त कदापि 
नहीं हैं । अर्थात्‌ अमूत्तें की सत्ताशक्ति कारण विज्येष के अनुरोध से मानों स्वयं को 
मृत्ते करके लोक व्यवहार में आती है । यह है स्वतस्त्व एवं लीलानिमित्तार्थ । इसमें 
अमूत्त के महत्व-अव्ययत्व तथा पूर्णत्व का प्रतिषेध नहीं होता । साधारण मृत्तंपर्व॑ में 
यह प्रतिषेध ( निगेशन ) व्यवहारत: घटित होता रहता है । विग्नह-मन्त्र नाम आदि 
में भगवत्तादि “आरोपित” नहीं है । वह स्वयं अधिकृत हैं । यद्यपि भूतभौतिक व्यव- 
हाराथें वह सीमित गुन्ठितादिवत्‌ हो जाता है। जो शत्रिविक्रम उरुक्रम हैं, वे बलि के 
यज्ञस्थल में वामन होकर आते हैं ! 
+ह कहा जा चुका है कि अमूत्ते त्रिपात्‌ है और मूर्त है चतुष्पातु | मूत्त को 
विदलेषण के द्वारा समझने के लिये कम से कम चार अवस्थाननिरूपक अथवा 00- 


०7दाए2०8 की आवश्यकता होती है।. अमूत्त में मात्र तीन की आवश्यकता रहती 


है। इन तीनों का नाम है आधार, पूरक, लिंगक। यहाँ आधार को स्थापक भी कहा 
जा सकता है । द द 


१. वह किस सत्ता के स्वरूप में स्थापित रहेगा ? 
२. किन ग्रुण-धर्मादि के द्वारा वह प्रित होगा ? हु 
३. किस लिंग अथवा लक्षणादि के द्वारा विशेषित होगा? लक्षित होगा ?' 
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प्रथम में यह है वस्तु की सत्ता (॥70४४2एा॥ ०7 9०87० है), द्वितीय में 
यह है सत्तानिष्ठ एवं सत्ताभिन्न शक्ति (?०॒छ7 ० 9थंग्8 7०००7०ं०४) तृतीय में 
इस सत्ताशक्ति का सम्बन्ध-छन्द: तथा आकृति है। जैसे परत्रह्म की आद्याकलनी 
या कला । विन्दु तथा नाद के रूप में यही आद्यकला--पारस्परिक रूप से आधार 
एवं पूरक है। यह कलित कला रूप से लिंगक है। जैसे ऊँकार, वैखरीरूप से जो 
मृत्त नहीं है। नित्यस्फोटरूप ऊँकार का'अ? आधार है, 'उ! पूरक है और “म' लिगक. 
है। अर्थात्‌ 'म' में आकर ही 'ऊँ उदय-विलय भेद और सेतु सन्धिनी वृत्ति 
(अथवा तदन्यथा के लिंग का) का परिचय मिलता है। 

जैसे भगवत्ता । उसमें सच्चिदानन्द रूपत्व ०» आधार, सर्ववव्यापित्वादि शक्ति 
« पुरक, निखिल ऐद्वर्यादि अनुभाव विस्तार-लिंगक | भगवत्ता का वाह्य किसी 
भी घारा से पूरण नहीं होता । वह नित्यपूर्ण ही है। अतः स्वयं पूरक है। उससे न्यूच 
जो अमृत्ते है, उसमें वाह्यापेक्षा रहती है । अतः वह पूरक रहता है -२ 00थीलंशा ॥ 
परन्तु भगवत्ता है 5९००7. 

साधारणत: गणितविज्ञानादि व्यवहार में भी 835०, ००थीलंथाई तथा 
]70७5 को यथा योग्य प्राप्त करो । जैसे ऐसा बृत्तत्व (॥064 ० 8 णं।०6 ) 
जो किसी विशेष देशकाल सम्बन्ध में नहीं है, जिसका अंकन नहीं हुआ है। जिस 
सामान्य सूत्राधार में (जैसे 6००] एकएथ४णा ० ४० 560076 0887०8) जो 
वृत्तसजातीय लेख प्रभृति स्थापित है, उसे वृत्त मान सम्बन्ध में आधार कहते हैं । इत्त 
का निजस्व सूत्र (एवृए४४० ० 9 0७) है पूरक । वृत्तमात्रा का जो धर्म तथा 
गुणाबलि ?7709०:४०५ है, वह हुआ लिंगक | यह समस्त ढ़ाचा ही (०००एएवथा 
तथा ,08०4 है । यदि जप मात्र में नाद को आधार कहें, उस स्थिति में विन्दु है 
स्वयं पूरक । यहाँ उदित-अनुदित कला समूह है लिंगक । यदि ज्योति तथा प्रकाश 
को आधार कहा जाये (रस को भी आधार कहा जा सकता है), तब रस है उसका 
सम्पुरक । सात्विकादि हैं उप्तके लिगक । इस प्रकार विभिन्न प्रकार से 
विचार करो । 

अब एक काम करो ! पूरक (धर्म-गुणादि) को करो घुन्य । गणित व्यवहार 
में सब घुन्य हो जाता है । यदि आधार सदरूप (अस्तिता) है, तब उप्तको अन्यथात्व 
'चहीं होगा । प्रपंचोपशम झुद्ध अधिष्ठान मात्र हो जाते हैं आधार । साथ ही लिगक 
भी शुत्य हो जाता है। फल होता है चरम । इसे कोई परम भी कहते हैं । अब यदि 
पूरक को शुन्य न करके लिझु को शुन्य करे, अर्थात्‌ यदि यह कहा जाये कि इस 
बार तो लिंग अथवा परिचय भी नहीं है, जिसके द्वारा उसे किसी इतर सम्बन्ध में 
छाया जा सके, तब इस गणित व्यवहार दुष्टान्त से प्राप्त होता है 'एकान्त' अमृत्तें, 
'एकमेंव' । केवलाद्वेत । [0७% को 2070 कर देने पर संख्या होती है एक $ 
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। ! 
*एकोहहं बहुस्थाम्‌! । इस प्रकार से अलिग की लिगतापत्ति हो जाती है | संख्या आदि | 
की परिभाषा में यदि प्रधान (अलिंग) को आधार कहें, तब ग्रुण की क्षोभमानता , ! 
होने पर उस सम्बन्ध में वह पूरक हो गया | एवं मह॒दादि तत्व का उदय-विलय 
०्०लिगक 


मूर्तामृत्ते प्रसंग में इन सब पाद अथवा पद्यमानता को समक्ष रक्‍्खा गया 
है । इस बार मान के दृष्टिकोणानुसार भेद को देखो । मान के सम्बन्ध में कारिको 
में छाघव तथा गौरव शब्दद्य प्रयुक्त हैं। यहाँ उनका मान ? 


अमूत्तें की अपेक्षा मूत्ते में व्यावहारिक आपेक्षिक दृष्टिकोणानुसार पादगौरव 
(चतुष्पात्‌ में) पंरिलक्षित होता है, परन्तु स्मरण रक्‍्खो कि यह दृष्टि सीमित 
व्यवहार सापेक्ष है । समग्र एवं तत्व दृष्टिकोणानुसार, भानाधिकरण के अनुसार भी 
अमृत्तें में ही पादगौरव है। जैसे “सहस्त्रपातु सहस्नच्रशीर्षा (० पीर 9ं- 
पोशा&07) पुरुष अमूर्त्त होने पर भी द्विपात्‌, त्रिपात, चतुष्पात्‌ इत्यादि रूप से 
हमारे व्यवहार में अवतरण करते हैं। अमृत्तं कूमें भगवान के मात्र कतिपय पाद ही 
च्यवहायें व्यक्तता में आ पाते हैं। सम्भाव्यतारूप से जो अनन्त है, सम्भूतरूपेण 
वही सान्‍त परिमित हुआ । व4रॉ४00०7 ० ॥9#76 ०0४8 (0 768770- 
(९6 प62॥75 ०0 ००९४7590]2 900०॥7., जैसे पूर्ण शुन्येैक बिन्दु ही उदय- 
विलय नाद तथा कला में आ जाता हे । क्‍ 


ु पाद के अवसर पर भूर्तामृत्ते के इस सम्बन्ध में वैपरीत्य/भास ( १एएकाशथा 
_+प्शशा$8 70]8007 ) दृष्ट होने पर भी मान में यथातथ भाव सम्यक्रूपेण ही रहता 
है । अर्थात्‌ मानदृष्टि में मूत्तें की अपेक्षा अमूत्त में मानगौरव आभासिक न होकर 
यथार्थ है। मान अर्थात्‌ सत्तामान, शक्तिमान, छन्‍्दोमान, आकृतिमान । इन चारों में 
ही अमूत्तें का गौरव मूत्ते की तुलना में अधिक ही रहता है । अमृत्तें में मर्यादा-अभि- 
विधि का आतिशय्य है । मूत्ते में हे इसका संकोच ।... द 





अ5, इष्टमृत्ति, नाम आदि में अमूत्ते का मृत्ति रूप से जो संकोच है, वह है 
स्वानुभावाविभावादि के विशेष-विशेष कारण से ही। गणित व्यवहार, विज्ञान व्य- 
वहार आदि में इतका अनुकल्पन (#8णांगड 40008 40 ६४७ 5० 77008) 
है, यह लक्ष्य करो । जैसे वत्तंमान विज्ञान में जो करता. 0080 870 3४980 
प५०:४० है, वह 7.0808] होने पर भी एां०प्रा4008 अथवा ॥788747० रूप से 
(07८67 नहीं है । विश्व का मानगौरव वद्धित हो रहा है, किन्तु साथ ही साथ 
मृत्तिछाघव भी होता जा रहा है । विगत शती में एटम को “इतना सा ऐसा”” करके 
पहचाना गया था । वत्तेंमान में इलेक्ट्रान आदि को गुणमान में जितना ही पहचानते 
जा रहे हैं, रूपादि की प्रतिमा तथा उपमा-को उसी परिमाण में खोते जा : रहे हैं । 
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विराट के अवसर पर भी ऐसा ही हो रहा है; जैता अणु के अवसर पर । इसी को 
समझने के लिये यह सूत्र है :--- 
१० सम्भाध्यवृत्तितया सर्वेस्प ।॥ 

सम्भाव्य रूप से बृत्ति रहनाया होना, इस धर्म की व्याप्ति सब कुछ 
में है (। 

“होने पर हो सकता है”', 'हो रहा है; तथा “हुआ इच तीनों भावों को 
अलग-अलग समझना होगा । पहला है सम्भाव्य ( ९०४श४०6 70 970080]6 ); 
उसी व्याहृति की परिभाषा के अनुसार यथाक्रमेण स्व:, भुवः एवं भू: । 

सर्ग के समस्त मूल से स्व कहता है :--तुम हो सकते हो; फिर भी तुम 
उदार हो । 

कि भव: कहता है “बस, तब आओ, हम तुम मिलकर एक गेतिलेख अंकित 
करें|” 
भू: कहता है “इस प्रकार। यह तुम हो गये । | 
क्‍ इन तीनों के परामर्श से यह हुआ कि सर्गे का सब कुछ “इस प्रकार से” 
. घटित हो जाने पर भी उसके मूल में जो स्वाधिकार एवं स्वेरभाव ( ॥760007 (0- 
०॥००४४ ) था, वह खो नहीं गया । वह यथावत्‌ है । स्थुरू दृष्टि से एवं “'गढ़पढ़ता'” 
के अनुसार वह तो “इतना” सा होकर केवल बद्ध ही हुआ है। जो स्व: छन्द 
. की उभिश्रेणी है उसके मध्य में इस “भुवः” को माध्यम 'शै००ण्या बनाकर उभिन 
गुच्छ ( ए०४ए० ९०८४६ ) करना होगा । और वह भी व्यवहार संकोच में हो जाता 
है रेणु (॥00000॥.) इत्यादि । द 
.._ यह सम्भाव्यता की उमि जो पहले स्व छन्‍्द में एवं उदार थी, उसे भुवःः 
से कंचुक प्राप्त हुआ और वह्‌ 2070०7$०6 ( धनीभूत ) आदि आकार में क्षोभप्रापत 
5665560. शत 5५४०6 हो गयी । फलस्वरूप गुच्छ , संघात; रेणु का रूप परि- 
लक्षित होने छगता है । 'स्व” के मुक्त उदार अधिकार से काट कर देखने पर (अछगः 
करके देखनें पर) वह है भूत किवा सम्भूत । (इस द्वितीय में पहले के स्वर्भाव अथवा 
स्वर्धाम की ओर मुख-द्वार तब भी खुला रहता है) । भूति-सम्भूति में “इ” के योग 
से स्वर्धाम की मुक्त उदार सत्ताशक्ति छन्द में अन्वित होती है। भूत तथा भौतिक : 
में, मानों स्विच ( 5एा0०॥ ) को आफ करना | ऊज्ञांणी को ०7 ( चालू ) करने के 
लिये मूल ( स्व: की ओर ) की ओर छौटना होता है। - अर्थात्‌ भूति-सम्भूति की: 
आकृति एवं छन्द में आना होगा । . गा ० कफ. कब 

विस्तार में विवेचता नहीं हुई, फिर भी इस सूत्र के प्रकाश में विज्ञान के 

ए0040॥79 एफ्रालांजा, शंब्रांआंएशा प्रणांएश३8 प्रभति का मूल देख लो । 
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सम्भाव्यवृत्तितानन्‍न्ता परमामृत्तंवस्तुनि । 
सम्भूयमान भृतत्त्वमानन्त्यस्य विकुचना त्‌ ॥१५२॥।। 
दे वाव ब्रह्मणो रूपे मृत्तेचामृत्तसेव च । 
अमुृत्तेस्थ हि नादस्य विन्दुना मुलमृत्तंता ॥१५३॥ क्‍ 


पश्चात्‌ वाले इलोक की विवेचना पहले । श्रुति ने ब्रह्म के मूत्त तथा अमूत्तं 
दोनों रूपों की कथा कही है । पृव॑सूत्रालोचना में मूत्त एवं अमूत्त को जेसे लक्षित 
किया गया है; उसमें दोनों की एक-एक क्रमोन्नता धारा अथवा श्रेणी ( 330९९7078 
भैशांधाह ) रहती है, यह सहज में अनुमेय है। इस प्रकार से होने से ही काष्ठा 
प्रसंग आता है, जैसे परममूत्ते तथा परम अमृत्ते । जो शुद्ध एवं निरंजन चिस्मात्र 
अधिष्ठान है, वह परम अमूत्त है। नाद को परम पर्याय में ले आकर उसे नाद कहा 
जाता है। 'कला' शब्द को निखिल कलनीज्ञक्ति तथा निखिल कलित भावद्रय में 
अहण करने पर भगवत्ता अथवा महामाया परमाकला रूपेण परममूत्त है । और विन्दु ? 
इसे कहते हैं मूलमूत्त (?पंगर07तां ॥7 वियांताए ० धा6 7४07655) । अर्थात्‌ 
विन्दु रूप विश्ववीज से ही निखिल मूत्तं तथा अमूत्ते का उपगम तथा अपगम होता 
है। विन्दु परम मूत्त तथा अमृत्ते की सन्धि मे है अतः उसे परममुर्त्तामृत्त भी कहा. 
जा सकता है। असूत्तं ( चरम में; 8]0804 ), मृत्त ( चरम में, 7८००६ ,08- 
&9] ), इन दोनों का चिन्तन भावना में करते रहो। 


अब अ्रथम इलोक (१५२) की विवेचना :--.- 


परम है अमूर्ते अधिष्ठान। किन्तु उस अधिष्ठान को “वस्तु? रूप होने के. 


लिये इस परमामूत्तेमूर्ल विन्दु के माध्यम से ( 8ए ६86 89806 वात [डलाए- 
अआ शाप्रणछ6 ) परममूत्ते के साथ एक अनित्य, अनिवंचनीय साहित्य 
में आता पड़ेगा | क्या नहीं ? इसे अचिन्त्य शक्ति, अनिरवंचनीया माया इत्यादि चाहे 


जो नाम दो । अर्थात्‌ परमामृत्ते तथा परममूत्तें में एक असन्ध्येय संधि है। भगवत्ता 


पात । अधिष्ठान ही है, वस्तु नहीं है । अ 


दोनों पक्ष को महामाया इत्यादि सूत्र में बहुधा विवेचित किया जा चुका है | शुद्ध 
अधिष्ठान तो शुद्ध अस्तिता भातिता रूप से है ही, एवं वह है शुद्ध ज्ञानाभिन्न । 
इसका कोई अपवाद ( 84ा॥5बज़ंगए ) नहीं है । पक्षान्तर से परमवस्तु परम-अमूत्तें, 
परममृत्ते एवं परममुर्त्तामूत्ते इन तीन के अन्वय में सामान्याधिकरण पें है। इसमें भी 
अपवाद नहीं है । सम्यक्‌ रूप से रहने और न रहने के एक-एक लक्षण की परिभाषा 
करके तब “अपवाद' अधिष्ठान में अथवा वस्तु में उसका प्रयोग करना पड़ता है। . 


किन्तु तत्व तो “अलक्षणमप्रमेयम्‌” है। इस प्रसंग में शुद्ध अधिष्ठान एवं तदधि- 
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षिठत वस्तु शक्ति अथवा सत्ताशक्ति के सम्बन्ध में माँ कालिकाषोडशी के इलोक 
“सा काली निरुपाधिशुद्धनिलये जानते नरी तृत्यते” का पुनः ध्यान करो । 


इस प्रकार से ( यहाँ संक्षेप में ) तत्व भूमिका के द्वारा यदि कहा जाये कि 
परम अमूृत्तं वस्तु में अनन्त सम्भाव्य वृत्तिता ( प्रिय एणंशा०ए ० 8५३ 
2706 86007772) है, तब क्या यह असंगत, असंलग्न है ? प्रकृत रूप से इस असीम 
सृष्टि विकास में कहीं एक अनन्त अव्यय अपरिमेय सम्भाव्यतामान रहना आवश्यक 
है। इसे ही गीता में “निधानं बीजमव्ययम्‌'”' कहा गया है। यदि इस परम सम्भा- 
व्यता मान में सम्भूयमान तथा संभूतिमान अनुदित रहता है, तब यह है विन्दु । 
इसके साथ यदि सम्भूय युक्त है, तब यह है नाद ( जो कि बाद में मूर्त्तामृत्त है ) । 
और जब सम्भूयमान युक्त हो जाता है, तब यह है कला। ( आत्मा, कलनी अर्थ 
में नहीं ) । 


अब यह लक्ष्य करो कि इस परममान की शून्य पूर्णक काष्ठा अवधि “अता- 
'यन! होता है विन्दु में । अखण्ड-महानेक काष्ठा अवधि “अतायन' होता है नाद में । 
ओर छमा-पौर्णमासी काष्ठा अवधि 'वितायन होता है कला में । यहाँ अतायान शब्द 
को एक परिभाषा विशेष में लिया गया है । तायन अथवा :ऋछएथ्मातंगड एएणरशंपर2 
. कझण्या०ाणा इसी अतायान विन्दु में आकर केवल शेष ही नहीं होता; अपितु पूर्ण हो 
जाता है। जैसे कोई आधार संख्या ( 8850 ) । उसके लिंगक ( त0७ड ० ए०- 
फ० ) को शून्य किया ०“ हुआ १। उसके पूरक ( 0०-०गठं०॥ ) को भी शुन्य 
किया, अब सब है शून्य । अब मान लो कि पूरक को विलोम में ( पाए» में ) 
लाये, अर्थात्‌ वह हुआ हर ( 4७072०7&0० ) । अब इसे: शुन्य करो । ऊपर एक, 
नीचे शून्य । यदि किसी भी मान को शुन्य से भाग दिया जाये तब वह मान कहेगा 
“'मैं अनन्त हूँ । तुम्हारा भाग कभी भी शेष नहीं होगा” । 


पूर्वोक्त तीन काष्ठा में आनन्त्य रहता है, किन्तु इस आनन्त्य का विकुचनत 
€[ एणगागएबढांगा 5ए 7०07०07णा ) होने से क्‍या होता है ? सम्भूय तथा सम्भूत 
यह। पूर्वाछोचित मान । इस विकुंचन ( ७7०90इ ० इएथ्ंग्रा।8 ण 6 0०- 
7धापपरा।, ह6 प्व07080०07$ 7700 ) से जड़ादि सम्भूय -- सम्भूत गोचर का 
समुद्भव होता है | विकुंचन होने पर इस मूल विन्दु को भिन्न-भिन्न संस्थाधार में 
( फ्रेम में ) भिन्न-भिन्न केन्द्ररूपता में ( 86888 क्षात्‌ आक्षा। ०शाह०४ ) उतरना 
'पड़ता है। इन्हीं सब के द्वारा विश्व प्रपत्च जाल को बुना जा रहा है। यह सम्भूुय- 
सम्भूत के गात्र में उत्रते ही विश्वजाल में जड़ित हो जाता है। इसे काठने का 
उपाय है वागूमन-प्राणादि का मूल विन्दु संश्रय । अखण्ड नाद एवं स्वछन्दातत कछा 
के सहयोग से । 





: छम्ब है। :उ' मुछा उर्जित वृत्तिर्पेण हो जाता है वेध ।.केवल वाक्‌ में ही नहीं, 


:_ अर्थात्‌ सवे यन्त्र में, सवे तंत्र में, सर्वे मन्त्र में । सब तो ऊँ कार से जात एवं 
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इसके अनन्तर अ-इ तथा उ रूपी तीन मूल स्वर के साथ वलरू-लम्ब-चेच्न : 
का सम्बन्ध सूत्राकृति में कहा जा रहा है 
..._ ११. अकारेकारोकारा: ॥ | 
अ, इ तथा उ, इन तीन का (तल-लम्ब तथा वेध में) यथाक्रमेण अन्वय है | 


अकारस्य तलत्व॑  स्थादिकारस्य च लम्बता । 
उकारो वेधपर्याय इति सर्वत्र भावय ॥१४५॥॥ 
ऊँकारे य. उकारोइस्ति . तस्य द्विरूपता सता । 
ममेपेक्ष्य हि. लम्बत्त्वं ममपेदय च वेधता ॥१५५॥। 
उठ नयति गम्भीरञज्चादंसात्रादिर्पतः । 
पक्षाभ्यां लम्बबवेधाभ्यामोड्धूा रमध्यगाक्षरम्‌ ॥१५६॥ 
जैसा पहले कई बार आछोचित हो चुका है “अ' अक्षर सामान्य अधि- . | 
करणरूप से व्यक्ताव्यक्त समस्त का “तल? है। 'इ! निखिल में मुला इद्ध दत्तिरूप से 


प्रत्यूत्‌ सर्वत्र इन तीनों के अन्वय को यथोपयोग रूप से पहचान लो । व्यापक 


स्थित्यादि ही है। ऊँ कार ही “'प्रभव: प्ररूय: स्थान?” है किन्तु उसमें तो :इ है 
कि नहीं ? वह “उ? कार के सहगभाव में है, यह पहले ही कहा जा चुका है। यहाँ. 
यह स्पष्टत: कहा जा रहा है कि “ऊँ! में जो £उ! है, उसके दो रूप हैं । क्‍ 

सर्वश्रथम तलरूपी जो 'अ” है. उसकी तुलना में “उ' की लम्बबत्ति है, अतएव 


/३? में आकांक्षा: ( धगिएर9 ) एवं संहति: ( “797०० ) है। और जो पश्चात में 


: मे है, उसकी अपेक्षा “उ' में है वेधमुख्यतया । यदि अभिव्यक्त किवा अभिव्यक्त्यु-- 
: न्मुख नाद को जो ( --तथा - )व्यक्त मानोत्कर्ष अथवा मानापकर्ष की काष्ठा में 


लायें, वही है लम्ब । जाभंशाए, तार ब50था६ त. त6०आ ण॑ ३००श७९०४- - 
0०४. व्याहरण में भी देखो कि ऊँ के उ में यह दृत्ति रहती ही है। ऊ' निसगे 
निधानमूल है; अत: उससे उदित-व्यक्त नाद के मुख को मुख्यतः अव्यक्त “बीजमव्यय 
( बिन्दु ) की ओर ही उन्मुख रखना होगा । अर्थात्‌ वेधब्ृत्तिता । !इ? में अनुछोमा 
की मुख्यता है और :उ' में विछोमा की। प्रणव के “उ! में ये दोनों मुख्यतायें: 
( यथाक्रमेण “अ' तथा “म! को उद्येश्य करके ) एक तनु में सम्सिलिता हैं । यदि 
श्रुति के उपमानुसार “धनु: कहें तब 'उ! ही “इ! रूपेण घनु में ज्यारोपण करता है,. 
ओर 'उ' रूपेण ज्याकर्षण एवं शरसन्धान करता है । द 


इसलिये अंतिम इछोक में कहा गया है कि ऊँ का जो भष्यग अक्षर :उ है,. 
वह मानो है एक सुपर्णे पक्षी । उसके पक्षद्वय हैं लम्ब तथा वेध । यह पक्षी हमारे: 
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आदि को उध्वेस्थ ज्योतिविशाल, रस निशब्िड़धाम में ले जाता है। वह धाम 

;र गंभीर है। क्योंकि अधेमात्रादि के प्रसाद के अभाव में उत्त धाम में उपनीत हो 

पका संभव नहीं है। जहां प्रणव के 'म' ने छोष स्पर्श किया है, वहां पर ही इस' 

मं गंभीर की सेतुसंधि को प्राप्त करना होगा । वेध करना होगा प्रणव घनु से 'उ' 
क्वॉर्ट के आकरषेंण से आक्ृष्ट 'ज्या' द्वारा और आत्मा रूपी शर द्वारा । 


तदनन्तर नाद-विन्दु-कला को उपादान, व्यापारवत्ता ( एिा०0०07ए7४ ) 
एव मूल ( प्रोटोटाईप ) के रूप में कहा गया है। जैसे ब्बह्म । उपादान, निमित्त 
तथा नामहूपादि कार्य ही हैं। इन तीनों का मूल है ब्रह्म, । उन्हे भावित करना हं गा ॥ 
१२. नादोपादानत्वं विन्दुसव्यापारत्वञ्च ॥ 


-ब्रह्मवस्तु परजादरूप से मूल उपादान हैं, ओर पराविन्दुरूप से ( ब्रह्मवस्तु 
ही ) गेल व्यापार के लिये निमित्त अथवा बीज बन जाते हैं ॥ रा 


मुलाधारो ह्ापादानं नाद इत्यभिधोयते। 
सर्वव्यापारवत्त्वस्य योनिर्बोज'ं हि. विन्दुता ॥१५०॥ 
तादाक्षरमहासिन्धौी विन्दुना विंश्वमन्थनस्‌ । 
मन्यनाच्च समुत्पत्ति: कलानां नामरूपयो: ॥१९८॥ 


पूर्ब-पूर्व अनेकों प्रसंग में विन्दु को ही आदिम मूलरूप से मानकर उससे नाद 
कला आदि का उदय-वितान तथा विलय दिखलाया गया है । उसके हेतु को व्यापार 
दष्टि से देखा गया है । इस दृष्टि से देखने पर प्रथम जिज्ञासा यह होती है कि-- 
अच्छा: व्यापार के मूल निमित्त ( रिक्षतांड ० ग6 पिला » योनि अथवा बीज 
क्या एवं कहाँ है ? वह कहाँ है ? कुतः: ? यही है विश्व की मूल निभित्त दृष्टि ॥. 
इस दृष्टि से उदित-वितत-विलीन नाद ही मानो ( येन ) जन्य या जातक भूमिका 
का वरण करता है। यहां 'येन' भी व्यापार विश्लेषणी दृष्टि से प्रयुक्त किया गया 
है। तत्वतः एवं भानतः 470077]008 ०४०४० नाद-विन्दु-कला एक ही अभि- 
बाज्य तादात्म्प में संगहीत हैं । व्यापार विश्लेषण में आते ही एक हो जाता है उपा- 
दान या आधार और दूसरा हो जाता है निमित्त एवं बीज तथा तीसरा है कार्य । जो 
तादात्म्य में अलक्षण है, वह व्यवहार व्यापारानु रोध से अपवा (स्व ) तथा 
अपने से इतर ( स्वेतर ) के विश्लेषण को करने वाला होकर एक-एक संज्ञा तथा 
लक्षण में आने लगता है । संज्ञा देते ही प्रइ उठता है--//किप्त प्रसंग में ( (०७४. 
०: 7र्श७०7०९ में ) संज्ञा है ? इस मूल कथा को मन में स्मरण करते हुये छक्षण 
में जाने पर प्रम में नहीं पड़ना होगा । अन्यथा 'जिरह” ( तक ) बढ़ाने से एक बार 
विन्दु को एक बार नाद को, एक बार कला को सबसे बड़ा सावित होते देखोगे, यह्‌ 
कैती धारा है ? द । 

१५ 











'रूपता को कहो ब्रह् का आदिम काम । जो अयोनि अमूलबीज ( मूल ) ब्रह्म ' 


 'को लाना ही आदिमन्थन है। ( पक 5६ 2756 ० जण्णांए8 ), 





; १८ 
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यहां इस सूत्र द्वारा ब्रह्म के उपादानत्व को मुलाधार रूप से ( (णाए्राणं/ 
5 [66 गाबराल्यंश गराधाएंज ) लेकर उसे कहो नाद अथवा परनाद ( जो जन्यन! 
'जनकत्वादि सम्बन्धावच्छिश्न नहीं है ) । और ब्रह्म की स्व व्यापारवत्ता को, निमित्त 


आदिम काम है, वही है विन्दु अथवा महाविन्दु । यह है शिपंगडं उब्बतीड रण थी * 
ऋ९००णांाए ( परनाद को ब्रह्म का ईक्षण भी कहते हैं )। नाद है ब्रह्म का स्वश्रकाश, , 
'उसकी आविरूपता। बिन्दु है ब्रह्म का स्रमिमर्श ( कामरूप ), उसकी रात्रि _ 
( पराव्यक्त ) रूप । नाद है शिव, विन्दु है शर्क्ति । ब्रह्म के स्वविमशेरूप विन्दु को , 
माया नहीं कहना चाहिये । इसका कारण है कि विन्दु में माया का नहीं प्रत्युत महा. 
माया का निवास है। महामाया ही विन्दु में आदि कामकला बनते हुये माया आदि 
'कलाओं का कलन करती हैं। ( पुनरच माया एवं महामाया सूत्र को पढ़ो )। परि- 
'भाषा परिभावनकुशल बनो । अन्यथा सामने आयेगा वितर्क एवं वितण्डा । दाशनिक 
विचार के समय इसी कारण से गणितीय परिभाषाओं पर भी दृष्टि प्रक्षेपण किया 
गया है ॥ 


पूर्वोक्त उपादानादि के सम्बन्ध में एक उपमा देकर अंतिम इलोक की रचना 
'हुई है। नाद में मानो अक्षररूप महासिन्धु है । विन्दु ( पूर्व व्यास्यात ) अद्धेरूप अक्ष 
द्वारा भनन्‍्थनकृतू है। [ नाद का जो अक्षर है उससे *र' को अछग करके -- अक्ष ७ 
'विन्दु । 'र'-अग्निबीज>5शक्ति। अर्थात्‌ अक्षर में थिवशक्ति तादात्म्य । अतः केवल 
'शान्त छेशाए ए0जम़्७ः । 'र! अल्ग करने पर हुमा 86007ंगर8 ?0'़छः, अत: 
अक्षन्*मूल 00फ़ट 85758. निर्व्यापार ,उपादान शक्ति को, (७8४९6 'रि809 


जो मन्धन से समुद्भूत है, वह है नाम-रूपादि-कछा । सम्भूय कलाकलन में 

इसी सर्गपंचक्र ( अमेयादि ) तथा वर्गंपंचक की भावना करो | सम्भूत ->नामरूपादि 
१३, कलासहगत्वमपि ॥ | द 

नादविन्दु के साथ काल का सहगत्व ( मंथन से प्रसंज्यमान) होता है ॥ 

कला को आद्याकलनी । कलूयमाना एवं कलिता, अर्थात्‌ सम्भाव्यता, सम्भू- 
यमानता एवं सम्भूता रूपी दृष्टि से पूर्वापर देखा गया है। कारण विशेष से इन 
तीनों का अभिनिवेश एक-दो अथवा तीच में करना पड़ता है। क्या इन तीनों का 
सहग अर्थात्‌ नियत, आविनाभावेन साथ है ? बह क्या है ? 4 ००९४५थए ००ा- 
9000८ ० ००॥४परप्रआ ? यदि ऐसा होता है.तब उस सहग की मर्यादा कहाँ तक 
है? वह निष्कल नाद, निष्कल विन्दु हो सकेगा ? & एपा९०, प्रातंशि8709०0, 
245060655 ?0फ्र6/-0-568 300 ए0म़०-0०-9९०००४७ ? द 
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वस्तुत: वत्तंमान सूत्रान्वय में सहग शब्द की व्याप्ति को यथोपयोग उदार या 

बृहद्‌ रूप से लेना होगा । अर्थात्‌ कला केवल मात्र सहगामिनी ४(#शातंश्य ००. 

०7 (०079]०767६ ही नहीं है । “कला होकर भी जो सहगा है” (06एशब्वए० ००- 

थीटांधा: ) यह इसका तात्पयं है। उसका एक अथे ओर है “कला का सहग ( ॥॥- 

लता 00 ॥98]9 3$ ए८/०एंग४ ) । इसका अन्वय व्यापक, मूला तथा आयद्या 
कला ( कलनी ) से है । 

.... जैछे आद्या ने अपना ककूत 'ह्ों' बीजरूपेण किया । स्वकलित सब कुछ में 
यह आद्याकलनी कला-नाद तथा विन्दु की त्रयी के रूप में अनुप्रविष्टा होती है। 
क्योंकि यह है ब्रह्म का कलन । यदि ब्रह्म स्वकल्पित पदार्थ से कहते हैं “मैंने तुम्हारी 
कल्पना किया, किन्तु मैं तुममें नहों हें, अलग हट गया हूँ”, तब ब्रह्म भी ब्रह्म नहीं. 
है। ब्रह्म अनुप्रवेश में भी स्वयं को तत्वत: खण्डित, अंशादिरूप नहीं कर सकता ।. 
ऐसा करने पर पुनः ब्रह्मत्व का अपाय घटित हो जायेगा । यदि यह कहो कि जीव 
तो चित्कण है ? किन्तु “कण” भो खण्डत्व अथवा अंश का निरतिशय क्षुद्रत्व नहीं है । 
कणभाव की काष्ठा, विन्दु, शुन्य-पूर्ण सब एक है। अतएव “अनुप्रवेश कहने पर :--- 

(१) अखण्ड, असीम अधिष्ठान तथा आधाररूपता, ह 
(२) पृर्णशुन्येक बीजरूपता 
(३) अशेष-विशेष विकासरूपता को ही तात्पयें मानना चाहिये । अर्थात्‌ यथा 
क्रमेण नाद-विन्दु-कलछा । जो आद्याकलनी आदि सेतुरूपा होकर इस त्रयी को स्वयं 
में उदित ( व्यक्त ) एवं संकुचित ( अव्यक्त ) कर लेती हैं, वे हैं अद्धेंमात्रा या 
अर्दधा । 
ह्लीमिति बीजमन्विष्य महाप्राणस्य पीठताम । 
ईमित्यनेन चाभीद्धां. बोजशक्ति विलोकय १५९॥। 


मध्यमस्थ रकारस्य रणनवत्तिताअभ्यात्‌ । 
सहंगपुरकत्वअ्य॒. सर्वेत्रेव विचिन्तेय ॥१६०॥॥ 

“हीं” महाबीज का अन्वेषण करो । क्‍यों ? पहले देखो महाप्राण' रूप जो 'ह' 
है, वह स्वयं में नादाधाररूपेण स्वयं की 'पीठ” कल्पना करता है। ( नादाधार +* 
आपरेटिवनेस ) | 'ईं! रूप से वह आधारभूत महाप्राण स्वयं की अभीद्धोजिता को बीज- 
दक्तिरूपेण प्राप्त करता है। अभीद्धोजिता बीजशक्तिज>>प्र08परशए08 'चैयारएवात 
ए?0ठछ़०7० । यह है परलिंगाख्य विन्दुशकक्‍्ति । यह .इस अभीद्धाशक्ति को परम केन्द्री- 
णता में छाकर उसमें वाक्‌-मन एवं प्राणरूपी त्रिवर्ग सृष्ट्यादि सामर्थ्य प्रदान करती 
है । 6 एपालंए0॥6 ०ण॑ ए08: ०00०थ०2॥ए९ ॥06०5 और मध्यस्थ जो *'र” है, 
वह क्या करता है अपनी रणनकृत्तिता ( १९४००8708४, रि०ए८०शथा।0॥ एए- 


रब 
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ए०ं96 ) द्वारा पुर्वोक्त का ( अर्थात्‌ हों का ) सहग-पुरक ( ०9शब्वाए& 80००७-.. 
72002 ००-०गींलंथा( ) बन जाता है । - पु 


अब प्रइन उत्थित होता है कि “हों? आकृति में ऐसा कौन सा घाट था जो : के 
पूरण के लिये इस सहगपूरक “२” में स्थित हो सका है ? उत्तर>संभाव्यता का जो है 
पूर्णमान है, उसमें कोई भी घाट नहीं है, तथापि सम्भूय-सम्भूत मान में उसे लाने 
के लिये उसे व्यवहारत: छाघव ( घाट ) मान लिया गया है । परमा-परा से अपरा सै 
पर्यन्त सृष्टि के अवतरण ( 7065०७॥६ ) का तात्पर्यार्थ यही है। जो अवतरण में है, 
वही है उत्तरण में । अत: सर्वेसृष्टिकयादि व्याथार में रणन वृत्तिमान 'र? को स्थित 
करके, बैठाना पड़ता है । &॥ 7९०७०, 76७5, ॥२65०7॥06 फ्वटा०07 ग्राएईं 
९0०76 क्ात॑ 0फछा४8 ए6एछलशा 3 एांएला 5४० ०० 9९००0ए्रा2 धा0 ॥68 श0ा)श्र- 
806०6 35 6 गा शातव 57 छ9४४००ा., इस सूत्र के श्रयोग का परीक्षण सभी क्षेत्र 
में करो । रणन्‌ अर्थात्‌ जो *र' अथवा 4० साल०8ए को “ण” अथवा किसी 
िकताएवा 8ीगंशाएए धात ए०४९ में छाकर पुनः उसे किसी अभीष्ट तल में 
फलरूपेण ( न ) प्रदर्शित करता है । जपाक्षर की आद्5त्ति में भी यही रणनदृत्तिता 
संजात, उपचित तथा संहत होकर जपक्रिया को प्रारंभ में नादाधार में, कलासुषमता 
में एवं अन्त में बर्द्धा-समाश्रय में विदुलय तक पहुँचा देती है। फिर भी रणन के 
( अग्नि ) साथ रमण का ( सोम का ) मिलाप आवश्यक है । “वामो रामो रमणात' 
पुत्र को पुनः याद करो । 'हीं” तथा “हीं” इन दोनों का व्याहरण करके भेद की उप- 
लेब्धघि करो । पहले में जो [,80शा०फ् या 5"4ालं( भाव है ( हीं में ), वह दूषषरे में 
( हीं में ) है 9८० घाहा०, तज़ाबाएंठ 
अब “व्यक्त्रि! एवं “अभिव्यक्ति? सूत्रद्यय :-.. 
१४- व्यक्तित्वसितरव्यावृत्तिविरहप्रतियोगित्वेन वृत्तित्वम ॥। 
इतर कहने पर अन्य या अपर ( ०८ ) का तात्पयं भातित होता है । 
व्याद्ृत्ति -- निषेध-्परिहार (॥68800॥ 6 झऊिलप्रशंणा ) | विरह ब्शतद्रहितत्व या 
अभाव । अतएव इतरव्यादइत्तिविरह -अन्य के अथवा अपर के निषेध अथवा परि- 
हार का अभाव । इस अभाव का प्रतियोगी क्या है ? यही निषेध अथवा परिहार ही 
है भ्रतियोगी । परिहार+>व्यादृत्ति । अतएवं इतर किवा अपर का परिहार ही है 
वृत्तिमत्त्व व्यक्तित्व । यही है सूत्र वाक्‍्यार्थ॑ द्वारा व्यक्तित्व लक्षण का निरूपण । 


यदि व्यक्तित्व की इस दत्ति की भावना वृत्तरुपेण किया जाये और किसी 
अपर की भावना एक अन्य दृत्त में की जाये, तब विचार करो कि इस दृत्तद्वव के 
परिहार-अपरिहार से सम्बन्ध कितने प्रकार के हो सकते हैं ? दोनों ढृत्त का नाम- 
करण करो क तथा ख । 
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(१) क एक बड़ा वृत्त है। उसमें ख का सम्पूर्ण अन्तर्भाव है । यहाँ इससे ख 
में क का आंशिक परिहार हुआ अथवा परित्यक्त हुआ । (ख) बृहत्तर वृत्त हो जाने 
के कारण इस प्रकार का भाग त्याग है। यहां क अथवा ख कोई भी वत्तेमान में 
व्यक्ति लक्षण में नहीं आ सका । 

(२) क और ख का पारस्परिक आंशिक छेद ( भेदन वरगॉशा$८९० ) हुआ । 
_ अर्थात्‌ क तथा ख का यह संकीर्ण भाव भी लक्षण में नहीं आया । 

(३) क एवं ख दोनों ही समानाधिकरण में ( ॥60॥॥८4। ) अथवा सम* 
व्याप्तिक हुये । यहाँ परिहार अथवा व्याद्ृत्ति अनवकाश है । अर्थात्‌ परिहार की कोई 
बात ही नहीं है । 

(४) क तथा ख, दोनों द्वत्त पूर्णतः परस्परत: एक दूसरे के बाहर हैं । यही 
लक्षणानुयायी इतरव्यावृत्ति है, अतएव व्यक्तित्व है। क्‍ 

किसी बृत्ति को एक बृत्त के रूप में अंकित करके केवल यह कहने से कि 
इसमें यह वृत्ति है, ( ऐसा अन्वयमुखेन कहने से ) उस द्रत्ति अथवा अवस्थान का 
व्यक्तित्व सिद्ध नहीं हो जाता । यह जानना ( व्यतिरेक मुख से ) आवद्यक हे कि 
इस वृत्त के बाहर वह वृत्ति नहीं है और अन्य अथवा अपर की दृत्ति इससे पूर्णतः 
बाहर है । ( अर्थात्‌ वृत्ति के अन्दर “यहाँ वृत्ति है और “वह” जृत्ति पूर्णतः दत्त. के 
बाहर है ) | यदि ऐसा नहीं होता, उस स्थिति में व्यक्ति का ( हराठांशसंतपक्रांए ) 
शुद्धत्व ( णाांत्ए०॥०5५ ) एकत्व अथवा निजत्व ( शाइणंक्षो५ ) तथा विशेषत्व 
( $9००ं०५॥४५ ) सिद्ध नहीं हो सकता । केवल मात्र ९0०6 ० उठश6शाशाएई 
द्वारा प्रमाण व्यवस्थित नहीं होता । सम्भावग्य 7गाए कैला04 ण 2876९७पश६ 
270 080#०थ॥०८ इसी कारण से आवश्यक है। इस देश में अन्वय व्यतिरेक प्रमाण 
है। “'अन्वयादितरत:” । इसके पूर्ण रूप के प्रदर्शनार्थ है “विरहप्रतियोगित्वम्‌  । 


असम्यग्‌ दृष्टवेशिष्दयं वेखरोीति विचिन्त्यताम्‌ । 

सम्यगवृष्टे निजत्ये तु परश्यन्तोत्यवगस्यताम्‌ ॥१६९१॥ 
क्‍ यहाँ व्यक्ति के शुद्धत्वादि जिन ग्रुणत्रय का अंकन किया गया है; वे गुण 
किवा धर्मेसमूह असम्यग्‌ दुष्ट अथवा ग्रहीत होने पर वाक्‌ की परिभाषा में 
वैखरी है । वैखरी में नाद-कला-विन्दु तथा इन तीनों में आक्ृति-छन्द-सन्धि प्रभृति 
सम्बन्ध रहता है, परन्तु कोई भी सम्बन्ध शुद्ध, निज तथा विश्िष्टरूपेण ग्रहीत नही 
होता । यह निखिल वैखरी संकर तथा सांकये की भूमि है। पक्षान्तर से शुद्धत्व- 
निजत्व-वैशिष्टय ये तीनों, वाच्य-वाचक-प्रत्यय के सम्बन्ध में जिसमें सम्यगू रूपेण , 
गृहीत होते हैं, वह है पश्यन्ति । अतएवं ऊँकारांदि सब कुछ पश्यन्ति में शुद्ध-निज 
रूपेण आविभुू त है । द 











ु तीय न्‍ 
२३० हे 


अन्यव्याकृत्यभ्ावेन संड्धीर्णा विद्धि वेखरीम। 
अनन्यत्वेन यत्तत्त्वं पश्यन्त्या (विद्धि ) तत्‌ समग्रत: ॥१६२॥ 


अन्य अथवा अपर के साथ इसकी व्याकृतता का परिहार नहीं होता, अतः ये 
यह संकीर्ण है। और यह |५४णप्तापत० रूप से, मुक्त अनन्य (शुद्धनि ज-विशिष्ट) 
रूप से, जिस तत्व ( हानोपादान रहित ) से युक्त है उसे समग्रत: पश्यन्ति में जानो। हि 
उसकी नाभि ( (०७ ) तथा बिन्दु संहति में कुछ भी दुष्ट न होने और मम 
शुद्ध-सम्यक्‌ शुद्ध»निज दर्शेन नहीं होता । और आवबविन्दु रूप जो दशंन है, वही है 
'सभग्र दशेन । 
अन्यत्व-चाप्यनन्यत्वमुभ्े केवलतामित: । 
अव्यक्त वृत्तिताभाग्‌ या सेतुहूपा शर्ने: शने: ॥१६३॥ 
किन्तु व्यक्ति अथवा व्यक्त ( 45 णाए; प्रांतृष०ए, ग्राधायां8िउ ) दृष्टि 
क्‍या अन्त है ? इसके अतीत है अव्यक्तः । वह पर एवं परम रूप से, केवल तथा 
'कैबलातीत रूप से द्रष्टग्य है । अत: लन्यत्व एवं बननन्‍तत्व (02655 द्यात ॥0ा- 
०(9277655 ) भी इन्द्र का परिहार करते हुये केवलता में जाते हैं ( मितः ) जैसे 


पराचध्यक्त विन्दु में, परावाक में तथा अहं-इदम की एवं दृुश्य-द्ृश्यत्व की कैवल्य 
समापत्ति में । यह केवल से मी अतीत पर 
परमालय है । ' 


__ व्यक्त या व्यक्ति की यह अव्यक्त इत्तिता होने के लिये ( ६6 ,0ट८09 
(-०874580]2० णथंगरए | 204। ) मध्य में सेतु रूपा ( 85 
र एसं।लंछा० ) “किसी” का शने: शने: ([779०7०००४४०५9 कात वाइटांप्ाव79) 
निजत्व॑ नयते सम्यडः भध्यसा 

पूर्वेंश्ठोक की अनुवृत्ति । यह सेतुरूपा अचिन्त्य शक्ति केवल व्यक्त को ही 

उसके पर-परम पर्व में नहीं खोचती, प्रत्युत वह व्यक्त मात्र को ही ( ए4०ए८/ 
48 4०५, 74780४६ ) है, उसको सुद्ध-अविद्ध निजत्व में 'साध” लेती है। अर्थाव्‌ 
बेखरी को साध छेती है पश्यन्ति में | पब इसकी संज्ञा है मध्यमा। यह है पूर्ब 
भूमिका । यही है उत्तर भूमिका में अर्द्धा या अद्धेमात्रा । । 


नाद एवानसन्ध्येयः यथालापे स्वरादिभिः । 


सफुटास्फूटसमारम्भो महास्फोटह परायण: । 


आस्फोटमध्यन्न: स्फोटस्तस्मे नादात्मने नमः ॥१६५॥ ' 
इसके अनन्तर व्यक्त को स्फोट सम्बन्ध में लेकर कहा जा रहा है। जैसे 
संगीतालापन में धारा, सप्तस्वर, २२ श्रृति तथा तीन ग्रामों में नाद का ही अनुसंधान 
किया जाता है, उसी प्रकार व्यक्ति तथा व्यक्ति मात्र को ही महास्फोट ( व्यक्त ). 


सा5पि गीयते।। १ ६४७॥।। 
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रूप नाद ब्रह्म का अनुसन्धान करना पड़ता है । यही नाद अखण्ड, अव्यय, नित्य है + 
निखिल स्फुट एवं स्फुटास्फूट ( व्यक्ताव्यक्त ) प्रपच्चाधार एवं परिसीमा है | अतः. 
तादात्मने नमः । इसी स्फोट रूप ब्रह्म] के चार पाद का विक्रमण होता है। समा- 
रम्भ पाद है स्फुटास्फुट । जिसे वागवाच्यादि वैखरी कहते है, वही है समारंभ पाद । 
सृष्टजात व्यक्तिमात्र ही स्फुटास्फुट है | कुछ अंश में है स्फुट, किंचित भूयिष्ट भाग में 
है अस्फुट ( जैसे जल में तैरती बर्फ अथवा संस्कार व्यूह में उदित कोई मनोद्धत्ति ) ॥ 
यह पश्यन्ति में समग्र शुद्ध स्फुटरहूपता में आना चाहता है। यही है परा का महा- 
स्फोट । अर्थात्‌ परा में (जैसे विन्दु में) महास्फोट (पूर्ण) तथा महा अस्फोट (शून्य) 
-- दोनों ही एकत्र हो जाते हैं । यहाँ आविः तथा रात्रि--दोनों ही मिलित हैं । 
मध्य मे जो मध्यमा है, वह मुख्यतः घूं: एवं सेतुरूपा होने के कारण 'अस्फोट' संज्ञा 
से युवत हो जाती है। “आ' उपसर्ग में सेतुभाव है । यहां तक इतनी व्याप्ति! ॥ 
 आशिधानिक अर्थ अन्य प्रकार का भी हो सकता है.। | 

विशेषत: जो पदार्थ की अपनी नाभि ( स्व ) अथवा केन्द्र है, . उसमें दृष्टि 
रखते हुये “व्यवित' को देखा । मानों प्रत्येक पदार्थ से प्रश्न किया जा रहः है 
“बोलो ! तुम्हारा शुद्ध निजत्व ( ॥70शं0१०७। पपंपु५९॥883 ) क्‍या है ।. तुम्हारा 
अन्य निरपेक्ष स्वरूप, स्वभाव, स्व छन्‍्द वबेंधा है? द 

किम्बहुना वज्च॒ नाभि ( प्रात 49०7४॥४०७ ००७ ) तथा हल्लेखा 
( घ&था६ छंणपा० ) तक गति हुये बिना यह शुद्ध ( असंकीणं, व्यक्ति प्राप्त ) नहीं 
होता । प्रत्येक का कोई एक छ880० ०0०॥०४५ व! प्रंपुण०॥०४५ है अथवा नहीं है, 
यह अनुसन्धान ! विन्दुत्व को समस्त अभिव्यक्ति ( नादकलात्मक ) के मूल में रखने 
की युक्ति ज्ञात रहने पर वस्तुमात्र के इस स्वस्र-्सय्ध में भी युवित है । 

तथापि व्यवहा रत: समस्त वस्तु अभिव्यक्ति है प्रब्शंग९ एरशशशा०6 (0 का 
355९70]426 ० ०छ!०णांए० ०णा०एणा । इसी लिये अन्य तथा अन्यान्य के सम्बन्ध 
में सम्बद्धता ((९८[४(९०॥६४५ 40 €एशएं भाव शा ०॥९) के बारे में अभिव्यक्ति 
सूत्र में कहा जा चुका है। “सब को छोड़कर यह देखो कि केवल तथा निजरूपेण मैं 
हूँ' इस प्रकार से ओर “यह देखो मैं विश्व के एक नगण्य रेणु से भी अलग नहीं 
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हैँ” । यह भी एकरूप है इसका | अभितः व्यक्तिष्ल्अभिव्यक्ति। 
१५. स्वेतरसस्वधत्वावच्छिन्नताबविरहप्रतियोगित्वेन वृत्तित्वमभिव्यक्तित्वम्‌ ॥ 
स्व अर्थात्‌ निज । जो .पूव सूत्र में प्रतिपांदित शुद्ध व्यक्ति ( ?ए० तारा 
00०४५५ ) है । इतर->इस निज से अन्य । पदि निज का इस अन्य के साथ सम्बन्ध 
रहता है, 007०४४०॥ रहता है, उस स्थिति में है स्वेतरसम्बन्ध । इसे यदि किसी: 
विशेष स्थल में न लेकर सामान्य या साधारण रूप से लिया जाये; तब यह है 
स्वेतरसम्बन्धत्व । अर्थात्‌ अन्य के साथ सम्बन्ध रखना | इत्त धर्म को अभाव-निषेध : 
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या परिहार है पूर्व सूत्राछोचनानुयायी विरह । इसके आगे है अवच्छिन्नता । अव- ! 
_चिछन्नता “विशिष्ट रूप धर्म ।”? इसका फल है अन्य के साथ सम्बन्ध रखना | यह ' 
घमं है “होना रूप घमं” । जैसे “क” एक स्व अथवा व्यक्ति है । उसमें अन्य के साथ .' 
सम्बन्ध रखने वाला धर्म रह सकता है अथवा नहीं भी रह सकता । यदि रह सकता ' 
है तब “स्वेतरसम्बन्धत्वावच्छिन्नता” धर्म उसमें आया । वत्तिल हुआ । अन्यथा है! 
अवच्छिन्नता । अवच्छिन्नता होने पर है विरह अथवा अभाव । जैप्ते अन्य के साथ 

सम्बन्ध रखना। इस गुण को एक कृत्त माना । जो इससे यत्‌किचित भी सम्बन्ध 

युक्त नहीं हैं, वे वृत्त से बाहर हैं। इस वृत्त से वे अवच्छिन्न नहीं हैं। अत: इन-इन 

स्थल पर उस दृत्त का विरह अथवा परिहार ( #जणप्रश॑गा )? यह जो विरह है, 
अथवा परिहार है, इसका प्रतियोगी कौन है ? जिसका विरह अथवा परिहार है 
वह । अर्थात्‌ अन्य के साथ सम्बन्ध रखना । यह धर्मेवत्ता ३२०।३९०१४८४४ 07 [86 . ॥ 
था्रापराल 0 एछशं)३ 7096९०७ (० ए९फटाए 8700 8०५ ०760. 


इस धर्म का जो “विरह” है, उसका “प्रतियोगी है! इस सम्बन्ध में पूर्व सुत्र में 

कहा जा चुका है । “इस वृत्त के मध्य में हूँ” केवल यह नहीं कहा है । प्रत्युत यह भी 

कहा है कि “इस कृत्त के बाहर मैं कहीं नहीं हुँ” । यह कहना आवश्यक भी है। 
जन्यया लक्षण की व्याप्ति-अव्याप्ति के सम्बन्ध में निश्चित नहीं हुआ जा सकता । 


अन्यव्यावृत्तिमात्रत्वे व्यक्तित्व॑ पच्चते यवि। ४ 
अन्यसाकल्यसम्बन्ध विशिष्टत्वस्य परिग्रह्मत । 
सर्वतमन्वितालेस्यम पिव्यक्तित्व मदनुते ॥१६६।। 


से समन्‍्वयालेल्यमपेक्ष्यवृत्तिताभित: । 
तत्र स्थान नादमुख्यर्वं ब्यक्तित्वे विन्दुमुख्यता ॥१६७॥ 


.._ यदि अन्य की ( ०धाक्ल की ) व्यादृत्ति अथवा परिहार धर्म के सम्यक 
६ मात्र रूपेण ) रहने पर यदि उसे “व्यक्ति? संज्ञा दी जाये, तब अन्य समस्त सम्बन्ध 
विशिष्ट जो भाव है, जिस भाव के रहने पर ( परिग्रहात्‌ ) किसी पदार्थ का स्वे- 
समन्वित आलेख्य ( टोटछ यूनिफाईड फील्ड पिक्चर ) प्राप्त होता है, उसे क्या कहा 
जायेगा ? अभिव्यक्ति । अभि या अभित: शब्द के आगे रहने पर यह गुण सूचित हो . 
रहा है। सर्वेसमन्वयालेख्य ( कम्पलीट यूनिफाईड पिक्चर ) की आदशश रूप से 
अपेक्षा करने पर वृत्तिमान होना । अर्थात्‌ अभिव्यक्ति संज्ञा में सब कुछ कहा जा रहा 
है “यह देखो मैं केवल स्वकेन्द्री अथवा निजकेन्द्दी व्यक्ति ही नहीं हूँ, परन्तु अन्य 
सब के साथ मेरा जो सर्वेसमन्‍्वयी सम्बन्ध है वह मैं साधना तथा प्राप्त करना. 
चाहता हूँ । मैं केवल एक विशिष्ट तान अथवा सुर ही नहीं हूँ, किन्तु मैं विश्व का 
एकतान हूं ओर कार्यंत: होऊंगा--सुसद्भधति सम्पन्न ।” 
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नादवितान में ( विविध कला के साथ ) यह अभिव्यक्तिमुख्यटा रहती है। 
और विन्दुविलय में रहती है व्यक्तिमुख्य । (०0धराप्राधानर्शश्चञ०१०० और ?०ोप- 
एर्शथ०7०९ को प्रथमता समता में, मध्य में एकता में और परिपूर्णता परंमता में 
लाना ही सवंविध साधन है। व्यक्ति अपनी अभिव्यक्ति को खोजता है और अभि- 
व्यक्ति भी खोजती है व्यक्ति को ! प्रथमत: इस ' खोज को समन्वय में लाओ। 
अर्थात्‌ (०१6 ४६ ॥06 ००४: ० (० ००7 नहीं होगा । तत्पश्चात्‌ दोनों को परिपूर्ण 
( (००ए०८९०१ ) करके एकता में ( 0.07४प्रगा407 ) में बाने दो। अन्त में 
इस (णाए़ाशांणा भात €णाशाणाश्ांणा को इस प्रकार की एक परमभूमि 
' में लाओ जो उसकी श्रुवा एकान्त परिस्तीमा है। क्या वह सत्य ही है 5 40 8 76०॥- 


280]6 शत ? यह जिरह मत उठाओ। 'ऋतम्‌” का जो अध्व 'सत्यमेव” है, वही है . 


साधन एवं सिद्धि। छोक समाज व्यवहार एवं जपादि साधन में इस सूत्रद्वय को 
श्राप्त करो । ह 

१६. अभिव्यञ्जकं पांक्तकर् ॥। 

अभिव्यञ>जक होने पर है पांक्तकर्म ।। 

( पांक्तकर्म एक विशेष संज्ञा है। बृहदारण्यकादि में इसका प्रसंग है । ) 
पंक्ति ( 4667 ) शब्द से पांक्त । पंक्तिधर्मावच्छन्नभाव से जो कर्म है, वह है 
पाँक्त कम | 6०४०7 ००ा।0०ग्ांए 00 थाए छब5५०९० 09४९7, 

पांक्तकर्स यदास्तातं . सर्वाभिव्यञ्जक॑ हि तत्‌ । 
कश्च केन च कससे च कस्सात्‌ फस्सिश्व परस्परम्‌ ॥१६८॥। 
कियान्वयानि ये पञ्च पांक्तत्व व्यूहरूपता । 
अधिष्ठानं तथा करत्तेत्यादो व स्मयंते पुनः ॥१६९॥। 
पांक्तेन कर्मणा बिन्दु: सुते विश्व प्रपजिचितम । 
द पॉक्तेयमलिलं विद्यादपांक्तेयं:ं तु - केवलम ॥१७०॥ 
पांक्तकर्मे रूपेण जो श्रुति में उक्त है, वह सर्वे अभिव्यंजक को “विषय” कर 
देता है। अभिव्यंक जितने भी हैं, सभी पांक्तनामा हैं। पहले एक सुत्र में “क' को 
अभिव्यंजक मूल कहा गया है। इसी 'क'? के द्वारा क:, केन, कस्मै, कस्मातु, कस्मिन्‌ 
रूपी पंच पांक्त है। किसी भी प्रकार का कर्म सम्पादित होने पर उसके साथ इन 
कर्त्तादि पंच का अन्वय रहता है । ये पाँचों परस्परत: एक दुसरे के साथ व्यूढ ( ०- 
इ3ागां०१]]7 70090०6 ) रहते हैं। गीतोक्त 'अधिष्ठानं तथा कर्त्ता! इत्यादि इलोक में 
इन्हीं पाँच का प्रकारान्तरेण वर्णन मिलता है । अधिष्ठान ०» कस्मिन्‌ । कर्त्ता लक: । 
करणच्च--केन, ,पृथक्‌चेष्ठा -> कस्मात्‌ । दैवं->कंस्मै (कस्मै देवाय हविषा यजेम) । 
वाक्‌-प्राण आदि का कोई भी कम क्यों न लिया जाये “पञ्चेते तस्य हेतव:” उनके 
ये ही पंच हेतु हैं । ॥॥ए०00 एएणाशा। ० ॥॥ए 4००, गीतोक्त इलोक के 
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| 
'दैवं! पद पर विशेष ध्यान दो । दैव तथा पुरुषकार दन्द्रभावेन स्थित रहते हैं । देव 
शब्द को “देव तथा द्यौ:” अन्वय में न समझने पर इस द्वन्द्र का समाधान नहीं 
होता । इस अन्वय में लाकर ही दैव को दक्षिण रूप में प्राप्त करता होता है 
अन्यथा प्रायश: देव है 'वाम! | दैव के वाम होने पर कर्त्ता का कर्म देव द्वारा 
बाधित होने लगता है । दैव के वाम रहने पर अन्य चारों हेतुओं के सदुभाव में होने 
पर भी कर्म कभी भी पांक्तेय नहीं हो पाता ।. 00०गागपांए९8 ६0 4॥6 8980 ०- 
777. कर्म सम्यकृत: [००79 नहीं होता । अत: दैव को दक्षिण करना चाहिये |, 
इसे देवानुग्रह, दैव बल आदि भी कहा जाता है | दौ: तथा देव सामान्यतः आकाश ॥ 
के समान मुक्त, उदार तथा एक आधार रूप कहे गये हैं । किन्तु जीव तथा दस्यादि 
के विशेष-विद्ेष प्रयोजनों के लिये आकाश को कभी मुक्त तो कभी परजन्य हू 
समाच्छल्न होना पड़ता है। अतएवं जो स्वरूप में मुक्त उदासीन है, उसमें भी 


वाभता एवं दाक्षिण्य आजा जाता है। विशेष-विजद्येष क्रियः कारक फल के कारण 
विशेष-विशेष परिस्थिति में ऐसा होता है । 





जैसे सूर्यंकिरण का दृष्टान्त ! जो अबाध उदार तथा मुक्तरूपेण विद्यमान है, 
लक सम्बन्ध में तुम्हारा आदायानुपात ( 7२७॥0० ० 8एशथां।2०॥79 ) कितनी है, 
ता: यही तो प्रइन है। इसीलिये हमें अपने यत्‌किचित्‌ कर्म (जैसे जप) के सम्बंध + 
में यह भरन करना पड़ता है “कस्मै देवाय'” | उस दैवभाण्डार अथवा दैवीसम्पद 
निधान स्थान से अभीद्ध-उजितादि शक्ति ( वाज एवं वाज: दोनों आकार में ) आदाय 
९7808 ) के हि चकल चना बिकेान ( च्ादाव ) का व 
अजित लक ह नदी ने स्वयं को सागर में समपित कर दिया, सागर सर्वेतो- 
व् की ३ करेगा । जिस सरिता ने सागर के प्रति आत्मसमपंण नहीं 
हल न र्क, हल | सतत पंक से ही भर उठेगी ! मेध का वर्षण उसकी 
>हस्क लय अतः इस पांक्तपंचक में से पत्चम-पत्चक ( कस्मैं ) में अव- 
मा के हज तो रहे हो, परन्तु किसके लिये ? क्‍या गढ़े के लिये अथवा ५ 
हक लये । गढ़ा तो तुम्हें स्वयं में भर्ती करना चाहता है, किन्तु तुम्हारी 


पॉक्तपंचक की व्यूहरूपता में ध्यान दो । किसी को अलग करने से क्या 
होता है ? अवान्तरीकरण बा। 405780६, प्रा08]870 30०77. अत: कर्म में 
पंक्तिकुगझछ ही जाओ। यूथान्वय याद है न? जप में विन्दु, उदय सेतु नाद, कला 
विलय सेतु-इन पाँच में तुम्हारी पंक्ति है। अथवा प्रकारान्तर से प्राण-वाक भाव- 
छ्न्दः आकृति । . ह ह 


कहा जा चुका है कि बिन्दु पांक्तकर्म के द्वारा इत विश्व को प्रपंचित करता 
 है। ऐसा केवल वाक्‌ में ही नहीं है। अत: अखिल ही “पांक्तेय”” है । जो अपांक्तेय 
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है उसे केवल कहते हैं। जैसे अखिल विश्व ( वाज्भुमयादि ) 5० किस्‌ । विन्दु इस 
किम्‌ सम्बन्ध में मूल अधिष्ठान है “- कस्मिनू । उदयसेतु ८ कस्मात्‌ । कः ब्ननाद ॥ 
कला “कैन । विक्षय सेतु «5 कस्मै । विन्दु की विन्दु ब्रह्म रूप भावना करो । विन्दुब्ह्म 
का अधिष्ठान “निधानं बीजमव्ययम्‌”” अधेमात्र सेतु जब उदयविलयाभिमुख न हो 


कर परापारीण,भिमुश्च हो जाता है, तब है केवल (अपांक्तेय)। जो परम है, वह 


है केवलातीत । 
१७. अभिव्यक्तं सप्तान्नानि ॥। द 
है श्रैति आदि में प्रसिद्ध ) सप्त अन्न को अभिव्यक्तरूपेण जानो ॥ 
अन्नाल्लादविभेद5पि ह्न्न ब्रह्मेति बुध्पताम्‌ । 
अत्ताध्प्पादनतामेति. सर्वेस्वतृत्वमोदनम्‌ ॥॥१७१॥ 
अन्न' नादो घनो भोक्‍ता कलूनादन्नतः कला: । 
अन्नत्ब॑ स्वरवर्णानां व्यञ्जनमुपसेचतम्‌ ॥१७२॥ 
अज्लमयादि चास्‍स्तांतं सर्वेत्र फोषपतचकस । 
वाचो जोवत्य चाधानात्तस्थापि सप्तरूढ़िता । 
चिन्मय: सन्मयों वापि सप्तसंख्यानिवहेंगम्‌ ॥१७ ३े।। 
अन्न और अन्नाद ( भत्ता ), भोग्य एवं भोक्‍ता इन दंद्रविभेद को सर्वत्र ही 
देखा जाता है। तथापि मूल विभर्त्ता ( भरणी-पोषणी त्षत्ताशक्तिरूपेण ) ब्रह्म को ही 
अन्न मानो | श्रुति आदि में इसे बहुधां कहा गया है। निखिल भरणरूपता ही बह्म 


का अन्नत्व है। वेद परिभाषा में अन्नरूप ब्रह्म है अदिति। भत्तारूपेण ब्रह्म हैं | 


कश्यप । पुनइच, वाग्‌ रूप से अन्न। अग्नि रूप से अत्ता। अन्न का रस है सोम । 
अग्नि में सोम सवन किया जा रहा है । इस सवन की अधिभूत, अधियज्ञादि से लेकर 
अध्यात्म अवधि तक सब प्रकार से भावना करो। जैसे समुद्र का जल है अन्न | सूर्ये 
तेज: है अंज्नाद' (अग्नि) । वर्षणकृत पर्जन्य है सोमरस । जपादि में भी यही दुष्टान्त 
चरितार्थ हो रहा है । 

... अब ध्यान करो कि अन्न ( ओदन ) तथा भत्ता क्‍या तत्व सम्बन्ध में आने 
पर भी भिन्न हैं ? जो दृश्य-भोग्य प्रपंच है; क्या वह द्रष्टु-भोक्‍तृ प्रमाता से वास्तव में 


अलग है ? इसके उत्तर में कारिका में कहा गया है--ना ! यह व्यापार व्यवहार- _ 


गत भेद ही है । किसी विशेष अवच्छेद ( ॥॥ंणांगंग8 (0007एथ०707 ) में. अत्ता एवं 
ओदन पृथक्‌ प्रतीत होते है । सर्वस्थान में अवच्छेद रहित उपलब्धि हो जाने पर 


अत्ता तथा ओदन का पारस्परिक भेद समाप्त हो जाता है । वहाँ (]7 एगाएथड्श 


477००ं४४०॥ ) अत्ता एवं ओदन एक अखण्ड समरस में मिलित हो जाते हैं | यदि 
समग्र का विचार न भी करो, फिर भी यह विचार करो कि प्रत्येक व्यस्त ( 06 
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गधाएंध९०0१ ) अन्न-अत्ता में भी 'भान! एक अखण्ड सामरस्य में ही ( था था। हु 
60, 77 एुगब्रांइटत. ज्रा0ण० ती ३८०घथ शां०/शण०ा ) भासित होता है 


है। चीनी खाते समय चीनी ही होना पड़ेगा । सर्वत्र ही ऐसा नियम कार्यरत है। 
भान-भास में भूलछो नहीं | भान स्वयं में एक या दो अथवा अन्य कोई भी संख्या नहोंक 
. रखता | संख्या रखती है सांख्य बुद्धि | भास में ब्रह्मौदनं ७» अदिति । और शक 
दक्षकश्यपादि से अभिन्ना हैं | प्रजा सृष्टि कल्प में अदिति द्विधावत्‌ हो जाती हैं, |. 
अदिति--कव्यप इत्यादि सर्गादि निवेहन द्न्द्द । शा 
अब इस मूल सामरस्य सूत्र को स्मरण रखते हुये नाद की भावना अं है 
रूपेण करो । विन्दु >> भोक्ता । नादान्न की कलनजात निश्ििल कला । यदि नाददविन्दु ऐ 
की भूमिका को “अदलबदल! करना चाहो तब भी दोष नहीं होगा । यह जो अन्न ३" 
कला जात हुईं, उसमें भी स्वर वर्ण है अन्न और व्यञ्जनवर्ण है उस अन्न का उप- 
संचन या व्यञ्जन । नाद अन्न हो जाने पर है अदिति रूप अथवा ब्रह्मौदन | स्वर : / | 
प्यज्जन है उस मूल अन्न के द्वारा कल्पित अन्न व्यञ्जन । विशेष के आगे ( 7.08॑- : 
९.7 07 ०9४९०७१४८ ) सामान्य आता है। इस प्रकार विन्दु ( धन ) विश्लेषण के 
द्वारा पूर्व सूत्रोक्त “कस्मै” ५॥० परंतुप8 9०7 ० 7२९(०००70०७? रूप हो गया । 
अब सप्त अन्न श्रुति में अन्नमय आदि पंचकोण का वर्णन है। ये जीवात्मा 
गा भत्यगात्मा की भी उपाधि हैं। इन पाँच के साथ और दो को जोड़ो यथा वाज़- 
हे तथा जीवमय । यहाँ जीव >> संघात विद्येष केन्द्र ००००० एागलंए6 0 088- 
०880 00ां॥8. क्या पंचकरोष -- वाक्‌ ०» छ, किसी संघातविशेष सूत्र में, देहीदेह सम्पर्क 
निरणय सूत्र में विद्वत हो रहे हैं ? यह प्रइन है। अन्य प्रकार से, इन छ की नाभि- 
ग्ंथि कहाँ है ? देही अथवा जीवात्मा इन सप्त अन्न का अदन करते हैं । ये सातो अभि- 
व्यक्त हैं । संघात्‌ के कारण भत्यगात्मा प्रविष्टवत्‌ रहने पर भी “अनहनन्‌ अभिचाक- 


भ 
शीति है।। 'साक्षी चेता केवलो निर्गुणशच” । प्रत्यगात्मा में अन्न अत्ता की अखण्ड 
समरसता है । 


चि 


न्‍्मय एवं सनन्‍्मय रूपी अन्य कोषद्य भी कहे जा सकते हैं । अब यह सात 
संख्या हो 


जाती है। आनन्दमय कोष को शुद्ध भूमानन्द वाचक ब्रह्मवाचक नहीं कहा 
जी तरऊकता। यह जह्म का एक कोप अथवा उपाधि ही है। यहाँ 'मय” अन्त में है, 
उसका अथे है प्राचुयें। चिन्मय-सन्मय शब्दद्य को भी “अनुरूप” भावना में ही 
: श्रयुक्त किया गया है। अर्थात्‌ चित्‌ एवं सत्‌ के भूयिष्ठ भाववत्व स्थल पर ये दोनों 
भी सप्तान्न की श्रेणी में आ जाते हैं। जैसे चिन्मयी तनु-सन्‍्मयी सत्ता । 

यद्यपि शुद्धनिरंजन चित्‌ अथवा शुद्ध निविशेष सत्‌ की दृष्टि से चिन्मयी तनु 
अथवा सन्‍्मयी स्थिति ( इत्यादि ) ऋल्पित; अध्यस्त प्रभति विशेषण के द्वारा व्यव- 
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हार योग्य प्रतीत होती है, तथापि यहाँ यह प्रइन उत्थित होने लगता है कि “अच्छा ! 
चिच्छक्ति चिति प्रभृति किस दृष्टि के तत्व हैं? “'चितिहतेण या कृत्स्नमेतद्‌ व्याप्य 
स्थिता जगत्‌” यह चिति किसके द्वारा, कहाँ पर कल्पित या अध्यस्त है । इस प्रश्न 
का समाधान सहज ही नहीं मिलता । 


महामाया-तत्व-वस्तु प्रभ्ृति पूर्वोक्त सूत्रों को पुनः देखो । यहाँ कोष तथा 
सप्तान्न विचार से चिन्मय अर्थात्‌ चित्‌ अथवा प्रकाश घर्मं का भूयस्त्व है । यह भूयस्त्व 
परिसीमा में भूमत््व भी हो सकता है, जैसे “विभद्र भागवती तनु” आदि में देवता- 
देवषि तथा सिद्धों का “तनु” क्‍या है, इसका भी विचार करा । सामान्यतः अन्न-प्राण 
तथा मन: रूपी कोषत्रय से मुक्त अथवा उध्वंमुख जो उद्धंज्योतिविशाल विज्ञानमयी 
आनन्दमयी संस्था है, उसे चिन्मयी कहा जा सकता है। इसमें संघात या तनुरूपता 
रहने पर भी बाधा नहीं है। तब भी वह तनु इन अधस्तन कोषत्रय से जटित-बाध्य 
नहीं है। वह प्रकाश विशालता की काष्ठा पर्यन्त जा सकता है। इसमें प्रकाश के 
साथ-साथ आनन्द भी अभेद्यरूपेण स्थित रहता है । उध्वेमुख «« अन्नमयादि कोषत्रय 
अथवा अपरा की संत्क्ति से रहित, तथा परापरमामुखीन । सन्मयी ८» स्वतन्त्रस्थि- 
त्यादिधरमभूयस्त्व । अर्थात्‌ सत्ता या सत्व जिस संस्था में स्वतःसिद्ध किवा स्वतन्त्र 
है। इसमें भी क्रमिकता (काष्ठा) है । जैसे अपौरुषेय वेद की सत्ता को सनन्‍्मयी कहा 
गया है। किन्तु अक्षर नित्य ? सामान्यतः संघात संस्था के कारण उभयथ दृष्टि का 
प्रयोजन हुआ है । संघातमात्र ही योग्य है, अतः अन्न है। अतः जो अभिव्यक्त ब्रह्म- 
वस्तु है, वह स्वयं को सप्त अन्त रूप में अभिव्यक्त करती है। 


१८. ह्व प्रत्येकं शक्‍क्लाशक्लभेदात ॥॥ 


( पूर्व सूत्र में जो सप्त अन्न कहा गया ) उनमें से प्रत्येक शुक्ल-अशुक्लू रूपेण 
दो प्रकार का होता है ॥ 


सादेमेकेन चाद्येन द्वित्रिसंस्पाभिपुरणात्‌ । 
एक: संश्च ततो दन्द्रः सोडपि पुनस्त्रिवृत्‌कृतः । 
एतेन सप्तरूढ़ित्व वर्णलोकस्वरादिष ॥१७४॥ 


एक आद्य है। यदि वह एक आद्य एक होने पर भी “२” अथवा “३! इन 
सख्याद्वय द्वारा परस्परत: गुणित ( अभिपूरित ) होता है, उस्त स्थिति में सप्तसंखूया 
प्राप्त होती है। एक ही द्वन्द्ररूप हुआ। वह द्वन्द्ध हुआ त्रिवत॒क्ृतत्रिपुटी । यह 
अभिकर्म या प्रक्रिया का वर्ण, छोक, स्वर ( जैसे संगीत में ) आदि निश्चिल 
अभिव्यक्ति की सप्तरूढ़ि आक्ृति प्राप्त कर रहा है। जैसे नाद को यदि मानें आद्य 
एक ( 8280 076 ) तब वह एक मिथुन हुआ नाद-विन्दु। (यहाँ विन्दु को 
ही आद्य एक मानना होगा ) इनमें से प्रत्यक त्रिवृतकृत कैसे होगा ? नाद होता हैं 
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त्रिवृतक्ृत्‌ में उदय नाद, व्यक्त नाद तथा विलयनाद । विन्द्र में भी उदय विन्दु-व्यक्त ; 
विन्दु-विलयविन्दु । ' क्‍ बे 
विन्दु उदयनाद से कहता है “मैं तुम्हारा निधान हूँ। भाण्डाररूपेण पूर्ण : 
रहता हूँ । बीजरूपेण एक तथा अव्यय हूँ। और विलय में अवसान तथा आधान- | 
' रूपेण शून्य भी हूँ । स्वर में जैसे (सा ( मतान्तर से पा ), सा-प किवा पानसा । ये : 
हैं दो स्वर मिथुन । तदनन्तर प्रत्येक्‌ त्रिवुतु होकर ऋ-गा-मा एवं पा-नि-घा हुआ ।. ४ 
इन दोनों के साथ आद्य एक है 'सा। स्वर-व्यञ्जन वर्णों की भी ससरूढ़ित्वरूप 
. परीक्षा करो ७७८ ७८०४९ है सप्तरूढ़ित्व घटित वर्णसंख्या । इसके साथ १, २, ३ 
का योग भी किया जा सकता है। यदि स्वर को मुल वायुवत्ति कहें तब इस वृत्ति ' 
दृष्टि से भी वायु ४९ है । यहाँ वर्ण प्रसंग नहीं कहा गया । द 
अकारादिकलास्त्रिस्त्रों नादविन्दु यथाक्रमम्‌ । 
शानतरचातीत इत्येवं प्रणवत्मापि सप्तता: । 
सप्तच्छदो मनुज्ञेगो मनन्‍्यते चाषि सतधा ॥१७५॥ 


हक ब्कक 


प्रणव में है अ उ म कलात्रय । नाद एवं बिन्दु ज्वान्त तथा ज्ञान्तातीत ॒ 
यथाक्रमेण अ+उ+-म+नाद+विन्दु $ शान्त--शान्तातीत >> ७ । इन सातो को 
समझो ओर साधो । पराव्यक्त विन्दु में उदयविलयादि व्यापाररहित स्थिति ही है 
“शान्त” । परापारोणता | शान्तातीत । मन्त्र मात्र हो सप्तच्छद है। मन्त्र मनन भी 
है सप्तता। ( मनुमनन भी सप्तधा है ) 


मनुमनन क्या है ? कल्प धातु द्वारा इसके निरूपण को करो। मनु का 
सामान्य कल्पन ( पिएत्रालाब] ॥004007 हुआ । तत्पडचात्‌ इस भित्ति कल्पन के. 
आधार पर. किसी विशेष कल्पन के कारण ( जयंत ९४०९० 0 & शए०॥ 9]8॥6 ४ 
07 06४87 ) अनुकल्पन हुआ । यह विभिन्‍न प्रकार से हो सकता है; विकलान 
परिहार में किसी कल्पन को वरितः ग्रहण करना+>परिकल्पन । इससे होता है क्‍ 
संकल्पन ०» त00्षतं46 १॥०0४४४०॥ | यह अब साचिष्ठ काष्ठा में आया «» वज्॒- 
संकल्पन । इसकी परिणति तथा प्रक्ृृष्ठहूप ल्‍सत्यसंकल्पन । यद्यपि विकल्यन परि- 


हारयोग्य है, तब भी वह ॒वियेच्य कहा गया है। ( परफ्र७ ल्रा००भंत्ड 9शज़लटा 
क्षॉशाओभा8 फ़३५8 भात प्रार्था5 ) । 


जेसे आदि मनु ऊँ। इसका सप्तच्छद क्या-क्या है? प्रथम छद है अव्यक्त । . 
( प्रथम छद ० छगा४-व.2१९ )। क्योंकि वह है ब्रह्मकल्पन । अनुकल्पन ०» अ +« 
द्वितीय छद । “उ में निहित जो “ह” तथा “उ! है, इन"दोनों के द्वारा विकल्यनं ही 
विवेच्य परिकल्पन हो जाता है। *उ! अशेषवृत्ति सम्भाव्यता में से नादविन्दु मु खी- 
नता वन्ति को अलग कर लेता है। 4 छब॥४० ५६]प४९७ (0 50( ए०520[079, 'उ 














जपसूत्र म्‌ | २२३९ 


वर्ण में तृतीय एवं चतुथे छद है । नादविन्दु अथवा विन्दुनाद, इन दो रूपों में वच्च 
ओर सत्य रूपी छद की कल्पना करो । मनु का षष्ंट छद पर्थन्त आकलन करने पर 
अथवा ग्रहण करने पर वह अमोघध हो जाता है। सप्तम में वह सत्य समर्थ होकर 
*अन्त्री'! के साथ अभिन्‍न भी हो जाता है। तुम प्रणव धनु में आत्मा को 'शरः 
बना कर इस सप्तच्छद में जो ब्रह्मलक्ष्य है उसका अप्रमत्त होकर वेधन करो । श्री 
रामचन्द्र ने सप्तताल का सुग्रीव के समक्ष भेदत किया था। तुम भी उनके चरणों में 
शरदीक्षा लो। जीवन में तथा साधन में जोये सप्ततारू पड़े हैं, इनका भेद 
कैसे हो ? द ह 


यहां छद कहने से स्तर अथवा कोष आदि का व्यूढ़ अवस्थान ही तात्पर्याथ है। 
पूर्व सूत्र में सप्तरूढ़, यहां पर सप्तव्यढ़ | छदृ-०आच्छादव करना । 6 $फए४श0ा ता 
प्,३4५९७४४ थात ॥,6ए८5, ००४ थात (0ए2८०५४, शार००फ९४ 0 8509085 


ज़ायंजा 00705976 ६0 ०५०९९ प्॒क्ात्राणप्रं०5, जैसे पियानो बाजा। किन्तु देखता : 


हूं कि छद्‌ छन्‍्द: नहीं बन रहा है वह छनन्‍्द या छदि हो जाता है। कल्पनादि रूप 
जिन सप्तच्छद का वर्णन किया जा चुका है, वे मौलिक एवं सर्वे साधारण हैं। जैसे 
सादे कागज पर एक बृत्तांकन किया । सादा कागज पर क्ृत्त नहीं है | दत्त का अंकन 


करूंगा, यह इच्छा प्रथमत: अव्यक्त कल्पन थी। एक पेन्सिल से रेखांकन किया; 


यह है अनुकल्पन । रेखा का माप ( देध्यं ) ठीक किया >> विकल्पविवेचन.। उसके 
मध्यविन्दु को खोजकर व्यासाद्धं बनाया ०*परिकल्पन । मध्यविन्दु में कम्पास का 
एक बाहुविन्दु स्थिर करके रकक्‍्खा०बसंकल्पन। कम्पास के अन्य भुज को एक 
'निदिष्ट कोण में ( व्यासाद्ध के अंनुसार ) रखना नब्वज् पत्वकल्पन । अब धीर 
अप्रमत्त होकर बृत्तांकन किया सत्यसंकल्पन । इस प्रकार मनुमनन हुआ । 


जपक्रिया में जो मनु ( बीज आदि ) जपा जाता है, उसकी भी सछच्छदी 
भावना करो, विन्दु से उदयसेतु में अव्यक्त कल्पन । उदय में अनुकल्पन । व्यक्तनाद 
में विकल्पन विवेचन तथा परिकल्पना । कलावितान में संकल्पन । आपेतु विलय 
'नाढ में वच्च संकल्पन । नाद विन्दु अभेद सामरस्य में सत्यसंकल्पन | इन सब के 
मध्य में व्यक्त नाद में सतके रहना, जिससे हृदयादि स्थल ( मध्यमा ) से नाद 
सम्यकत: व्यक्तिमापंन्‍्न हो और उस नाद में अखण्डाधाररूपेण वहमानता हो । 
, विलय में एवं उसके सेतु में नाद महाप्राणरप होकर अमोघ वज्सत्व हो जाये । 
क्यों कि वह सेतु अत्यन्त कठिन स्थान है। सबसन्धान किया परन्तु उसका संधान 
आज नहीं मिल रहा है ! 


आदो कल्पनसात्रत्व. ( मव्यक्तं ) व्यनुपर्याभयात्तंत: । 
संलकपो वज्ञ्संकल्प: सत्यसंकलपष एवं. च॥ 













२४० तृतीय अध्याय 


वानुपर्याश्रयत्‌र---वि; अन, परि इन उपसगेत्रयथ के योग से ॥ 
शक्‍लाशक्लविभेंदेन सब छिंचिद्‌ द्विधाकृतम्‌ । 


ज्योतिरसान्वयाच्छुक्लमशुक्लमतथात्वत: ( मशुक्लं व्यतिरेकत: ) ॥१७६॥ 





इस दो सूत्रों में 2 प्रकार के अभिव्यक्त ( अन्न ) का सप्तधात्व कहा गया । 
इनमें से शत्येक में शुक्ल तथा अशुक्ल रूप विभागद्धय हैं। ( धन-तथा ऋण 
विभाग ) ज्योतिरस का अन्यव यदि “अन्न! में है, तब वह अन्न है शुक्ल । अतथात्व 
में, अन्यथा में, व्यतिरेक में अन्न है अशुक्ल । जैसे जप में व्यक्त-अव्यक्त वागादि 
का जो अन्न तुमने अदन किया, क्‍या वह स्वरस उज्वल है अथवा कुरस मलिन है ? 


१९. चतुर्देश भोवतभोग्ये भोगायतनादीनि च ॥। 
( इन प्रकार से द्विसप्तकृत्व: होने के कारण ) भोक्ता, भोग्य, भोगायतनादि . 
समस्त अभिव्यक्त को चतुर्देश जानों | 
सप्तधा कल्पत॑ द्वाभ्यां भवेत्‌ सर्व चतुर्देश । 
सितस्थ घनवृत्तित्ववणत्वससितस्थ च ॥ १ ७७ ।। 
कः कि केनादिरूपेण पॉंक्तस्य सप्तधा तति: । 
धनर्णदन्द्व विन्या सात्‌ सा5पिभवेच्चतुदंश ॥ १७८ ॥। 
इत्यं मन्व॑न्तरादीनि तनूनि भुवनानि च। | 
पृथ्‌नि भोग्यभोक्तृणि सर्वाणि स्युस्चतुदंश ॥ १७९ ॥ 
पाधारणभावेन ( अन्यरूप भी अन्य कारण से हो सकता है ) यदि शुक्ल 
अथवा सित को *“घन' कहें, अशुक्ल तथा असित को कहे “ऋण”, तब यह भावना 
करो कि सर्व सप्तक ही सितातिस क#िवा धनणे भेद से चतुद्देश हैं । चतुद्दंश संख्या 
भोग्य-भोक्ता भोगायतनादि निखिल अभिव्यक्त को अधिकार में रखती है। स्वर 
व्याकृत होकर व्याकरण होगा । इस व्याकरण के आधार रूप से चतुदंश माहेश्वर 
सूत्र हैं। पहले पांक्तसूत्र में 'क: केन! इत्यादि रूप से जिस पंचधाकृति की विवेचना 
की गयी है, उनके साथ कि ( कर्म ) तथा कस्य ( सम्बन्ध ) को लेने पर पांक्त की 
भी सप्तवा आतति ( फशाझंठता ) हो जाती है। क्रिया के साथ अन्वय साक्षात्‌ 
रूप से वेसा नहीं रहने पर “कस्य? को कारक में नहीं ग्रहण किया जा सकता, किन्तु 
किचित किचित सम्बन्धावच्छिन्न धर्मंवत्त्त समस्त कारक में अवश्य रहता है। अर्थाव्‌ 
ऐसा कोई कारक नहीं है जिसमें कोई-न-कोई सम्बन्ध व हो ! अतएवं जो सर्वे 
सम्बन्धत्वाभाव प्रतियोगी 'कस्य' है, उसे यद्यपि कारक कोटि से बहिष्कृत किया 
गया है, तथापि उसे पुनः साधकर छाओ । इस प्रक्रार से पांक्त का भी सप्तधात्व 
हो जाता है। अब इन सातों को घन में भी ले जा सकते हो और ऋण में भी । 
जैसे (“क: जप चल रहा है। अनुलोम मे या बिलोम में, उदयमुख में अथवा क्‍ 
विलयमुख में ? जपक्रिया शुक्ला गति में है या अशुक्ला में ? जिस करण में वागादि 
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कार्य कर रहे हैं, क्या वह “अपना है” सहजस्व छन्‍्द है किवा उधार लिया हुआ है ? 
यह स्मरण रकक्‍्खों कि वागादि जब तक मध्यमा में नहीं जाते, जब तक “अपने' 
( स्वत: ) वहीं हो जाते, तब तक वैख्री से कण्ठादि यन्त्र, श्वास वायु आदि से 
उधार करना पड़ता है। “कस्मै'” यह देवाय है या अधुराय ? “इन्द्रशत्रों प्रवर्धस्व । 
यह आहुति घन अथवा ऋण बृत्रासुर के व्याहरण में है ? इस प्रकार धन तथा ऋण 
को सर्व क्रियाकारक फल रूप समझो | ऋण मात्र ही दोष नहीं है, यह देखा गया 
है। श्रीमती का प्रेम ऋण शोधन करने गौरराय नहीं आये क्या ? जप विलय मुख 
में ऋण अवश्य है, किन्तु वह ऋण तो परमधन परशरतन को प्राप्त कराता है ! 
“ऋण कह्ृत्वा छतंपिवेत्‌  । ढ 

प॒वे प्रदर्शित द्विसप्तक न्याय में मन्वन्तर चतुद्देश हैं, भुवत्त ( तनु अथवा 
पृथु ) भी चतुदंश है। भोग्य तथा भोक्ता भी चतुर्देश ! 'भोगायत॒न' कहने से यहाँ 
स्थूल-सूक्ष्म अथवा सूक्ष्म भोक्तृ भोग्यसंघात सम्बन्ध घटक अवस्था का तात्यय है । 
8 3एछ6॥ ०0 (07वागण8$ ए३०५॥४ ०7 ॥6एग2 6 ७7]०एए०४ 370 8€॥- 
]0०980 ए80०07 0इथां5०त &70. ००-०एश५०४४०, यह स्थूल तथा सुक्षम भेद से 
द्विविध है। जैपते परीक्षासागर में जेवरसायन प्रोटोप्डाज्प् के समान कोई पदार्थ 
तैयार किया गया । उसमें प्राण का अनेक चिन्ह पाया गया । किन्तु स्वयं प्राण ? जो 
सूक्ष्म यन्त्र है, अर्थात्‌ जो जेव वस्तु की हल्लेखा है, जबतक वह अधिगत नही हो 
जाती, तबतक प्राण उदित नहीं होगा । 

जीव के भोगायतन में व्यक्त तथा व्यक्ताव्यक्त रूपेण पूर्वेग्याख्यात यह 
सप्तक रहता है। यह वस्तुमात्र में है, तथापि जीव में व्यक्त एवं व्यवता- 
व्यक्त रूप से रहता है । अतः “जड़” के भी जीव होने में वस्तुगत्या बाधा नहीं है; 
अहल्या पाषाणी तदनन्तर पाषाणी मानवी अथवा देवी । यहाँ इस कोष सप्तक मे से 


प्रत्येक की धन अथवा ऋण मुखीनता रहती है। जो तटस्थ जीव है, उसका मुख 


अपरा की ओर है या परा की ओर ? जपादि सर्वे साधना का उद्येश्य है कोष तथा 


आयतन आदि को सम्बद्ध ( [/77-7 ) करवा । सप्तरूढ़ि अयवा सप्तच्छद द्वारा भी 


इन चतुर्देश की भावना करो । अब वागादि की विवेचना होगी :-- 
२०. प्राणमनोगिरासपि ॥। द 
चतुददेश, प्राण, मन तथा वाक के सम्बन्ध में भी जानो ॥ 

एको नादो हि बिन्दुत्त्वं त्रिमात्रत्वच गच्छति । 

गच्छन्नपि नस व्पेति सप्तपोनिरतों हि लः ॥१८०॥ 

आविरात्रिश्च भेदेन प्रत्येक॑ द्विविधं भवेत्‌ । 

आवीरूपेण मात्राणामपावृत्यथ हि. वृत्तता । 

रात्रिरख्पेण. तासान्तु भूय॑स्त्वेनावतिभेबेत_ ॥१८१॥ 


३2 8 अं" आओ. 2णाीण 
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जैसे पूवव प्रदर्शित है, एक परनाद स्वयं को द्विधा करते हुये विन्दु-ताद रूपी 
युग्मक हो जाता है। इनमें प्रत्येक पुन: त्रिमात्र होता है। जसे पर-अवर-परावर, 
अव्यवत ( ज़ांग 7९59९० 0 8 शाएशा फ़का० ० शा०्फज़एणा।! )->-व्यक्त-- 
व्यक्ताव्यक्त, भू:--भुवः--सव ( लक्षणानुयायी अथ में ) उदय सम्बन्धी-विलय 
सम्बन्धी-सेतु सम्बन्धी इस प्रकार विविध प्रकार से इस त्रिमात्रत्व को ग्रहण किया 
जा सकता है। मानव व्यवहार पर ही मात्राकृति निभेर करती है । अभिविधि 
से मर्यादा विहित होती है। अच्छा ! परनाद इन छ मान में जाकर भी '*स्वयं न 
ज्येति” अव्यय एवं एक है । इसलिये उसे सप्तयोनि कहा गया है । 8थाशाव07 ०0 
560९॥ /४(॥0९$, इसी सप्तयोनि से नाद का आविर्भाव होता है। 


ये सात भी पुन: आवि: एवं रात्रि भेद से द्विविध है । आविरूपेण इस सप्तक 

की अपाबवृत्त अथवा अपगतावरण रूपी कृत्तिमत्ता होती है। फिर भी सचराचर 
अभिव्यक्ति में (सम्पूर्ण अभिध्यक्ति में) अपावरण की कालक्रमिकता भी लक्षित होती 
है । सब कुछ देशकार कारणता का सम्बन्ध होकर मानो प्रस्फुटित हो रहा 
है । रात्रिरुपेण मात्राकला संमूह का भूयरत्व भाव से आवरण छा जाता है। जपादि 

में आविरात्रि की सन्धि को सजाग रूपेण प्राप्त करना ही होगा। यह स्मरण रखना 
होगा कि केवल रात्रि का ही नहीं परन्तु आबि का भी आवरण रहता है । जैसे दिन 
में नक्षत्र चन्द्रमा आदि पर आवरण | पक्षान्तर से रात्रि में भी अपावरण है, आव- 
रण मुक्तता है। जैसे रात्रि में नक्षत्र-चन्द्रमा आदि का दर्शन होना । जबतक द्वन्द्व 

स्थिति है, तब तक ही है भागदौड़ और 'सिर खपाना” | तब तक कोई भी पूर्ण तथा 

आुद्ध नहीं हो सकता । केवल मात्र सन्धि में एक ऐसा उदासीन स्थल मिलता है जहाँ 
दोनों ही कहते हैं *हम यहाँ और “भागाभागी” में नहीं हैं। अपना अपना भाग 

जानकर शान्त हो गये” | यहाँ हान भी नहीं है, उपादान भी नहीं है। इस प्रकार 


के हानोपादान रहित तत्व को यथाथेत: इसी सन्धिस्थल में ही प्राप्त किया जा 
सकता है । 


जैसे प्रणवजप । 'अ, उ, म, नाद, विन्दु, कला, कलातीत रूपी सप्तधा ब्रह्म 
'परनादरूप से समस्त का सप्तयोनि है। इनमें प्रयम तीन है कलिता और छठा है 
कलनी ( आय्या )। अंतिम है परब्रह्म स्वयं । सन्धि प्रसंग में लक्ष्य करो कि प्रथम 
तीन के पश्चात्‌ है प्रथम सन्धि । नाद--विन्दु के मध्य. द्वितीय सन्धि । विन्दु तथा 
कलती के मध्य ( कला के मध्य ) तृतीय सन्धि | और कुल एवं कलातीत के मध्य में 
चतुर्थ सन्धि ( तुरीय सन्धि )। यद्यपि अधंमात्रा ही सर्वेसन्धि संस्थापिका हैं तथापि 
यह तुरीय ही भायाद्े ( ॥॥6 एतता46 ॥ 4 धपत [०७0 एपगलं06 ) है । अतः 
सन्धि है। साद्ध॑श्निसंब्यक ( साद्धेत्रिवलयाकारा ) ! 
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सात का आधा यही है साढ़े तीन । यदि ब्रह्मस्वरूप की अंतिम सीमा में 
जाओ ( अर्थात्‌ आद्याकलनी में ) तब विन्दु और आद्या के मध्य की सन्धि को कहो 
अर्द्धा। और अन्तिम से अरूंग पहचानने के लिये इसका नामकरण करो 
समर्द्धा ( क्योंकि ऋजु एवं समगात्र की ऋध्यमानता यहीं से प्रारंभ होती है ) | 
अच्छा ! अब सन्धि हुई साद्धद्वि-ढाई-जिसके प्रसाद से विश्वाभिव्यक्त रूपी पांक्त कमे 
होता है। विन्दु को परा संज्ञा प्रदान करने पर इस अर्द्धा को कहते हैं परार्द्धा। इस 
प्रकार से नाद ( बिन्दु उदित तथा विन्दु विलीन ) और विन्दु (की सन्धि को कहो 
परापर । कलित एवं नाद की सन्धि को अपर | इन सन्धियों में आवरण-अपावरण 
का अनुपात ( भागाभागी ) यथाक्रमेण लघु लघीयान्‌ू-- लधिष्ट तथा लीन होता है । 
ए:ए एतलां।गड़ भाव छा०्थांबणा अनुपात ! अनुपात लीन होना अर्थात्‌ 
उससे कुछ हटाने योग्य नहीं है। उसमें कुछ मिलाया भी नहीं जा सकता । 
( हटाना “> एशा०टः । मिलाना ++ 785श767 ) । अन्वय तथा व्यतिरेक एक ही 
साथ । प॒॥6 88 धाणां। ण छ8णीा &विपाकांणा भात (थांश, अतः सन्धिसन्धानी 


जप ही है वास्तविक जप ! 

त्रिवृत कृतमिदं सर्वे पतच्चोकरणमृच्छति । 

एकवर्ज्ज॑ तत: सर्व चतु्दंशेति गण्यताम्‌ ॥१< ९॥ 

मनदचतुदंश ख्याते वॉक चतुर्दश स्वर: । 

चातुविध्येन मुख्यस्य प्राणा अपि चतुर्दंश ॥१८३॥ द 
द से सभी वस्तु तिद्वत्‌कत्‌ होती हैं 

( जैसे पांक्त में ) पंजीकृत हीना 

किन्तु इस पंचदशी द्ृत्ति में 


गुणत्रयादि ( अथवा अ उ म आदि ) भे 
उनमें से प्रत्येक पुनः पत्चवामुलइत्ति के कारण 
चाहती है। इस स्थिति में ३ % ५००१५ संख्या होती है। 
मूल “एक” अधिष्ठानादिरूपेण प्रयोजक रहने पर भी, वह स्वयं को अलग रखता 
'है (एक वज्ज') । सवेकृत--स्वेभृत्‌ होने पर भी अकर्त्ता, अभोकता ।, अतः निखिल 
'अभिव्यक्त में १५-१०» १४ संख्या है। ख्थाति को लेकर मन का चतुदंश, स्वर-वाक्‌ 
' की चतुदेश । और मुख्य प्राण का चतुर्धात्व + प्राणापानादि दस 5 १४ । यह विभाग 
द कक सूत्र में परिभाषित हो रहा है :--- 


२१. सुख्यामुख्यत्वेन प्राण: ॥। 
प्राण मुख्य एवं अमुरुष दो लक्षगधर्म में है ॥। 
मु यः सर्ववृत्तोनां सर्वप्लेब य उत्त्यित: । 
बेविष्ठे च खरत्‌ सर्व यः स मुख्य प्रकीत्तित: ॥१८४।। 
हंसो यः शुचिषद्‌ व्योभेत्पादिभियं ईरितः । 
मुख्यत्व॑ तस्थबोद्धव्यमृत बृहमिति भुतम्‌ ॥१८५॥ 


हर 
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क्षपामपेक््य हंस: स॒ सो5हमाविरपेक्ष्य च । 
अनाहत विभेदेन हंसताक्ष्यादिख्पभाक्‌ ॥१८६।। 





मुख्य प्राण चतुविध है; यथा आग्नेय, वेद्युत, धौर तथा चान्द्रमस । अमुण्य 
प्राण की संख्य दश कही गयी है । अत: प्राण की संख्या है चतुर्देश । इस तथ्य को 
अगले सूत्र के अवसर पर विवेचित किया जायेगा। वत्तंमान सूत्र में प्राण का मुख्यत्व 
ही प्रदर्शित किया जा रहा है। ब्रह्म सर्वेबत्तिरृप होकर जिस मूल “अणन!' को ग्रहण 
- करते हैं, वह सर्वेसंप्लय ( विलय ) में उत्थित किवा जागरित रहता है। जो आकाश- 
वत्‌ ( खबत्‌ ) निखिल में व्याप्त रहता है, वह भी मुख्यप्राण ही है। इसीलिये मुख्य- 
प्राण में अणनत्व, अप्लवत्व, तथा अखण्डत्व रूपी गुणत्रय रहते हैं। अणन का क्या 
तात्पयं है ? अण--अन । अण्‌ घातु को गत्यादि किसी अर्थ में लो, मूल विइलेषणी 
दृष्टि से अपू »अ इ उ ण्‌ है, इसे नहीं भूलना चाहिये । अ इ उ रूपी आयद्य स्वर ही 
निखिल की तीन मूला वृत्ति हैं। ये गुल माहेश्वर सूत्र के आदि हैं। चतुर्दश भी 
मनमाना, यादुच्छिक ( शंप्रश'ए ) नहीं है। अंतिम यह 'ण' भी ? “अ” अक्षर 
सामान्याधिकरण थ॥ पालाधाशा।ए-परातंतिशल्यां90०07 ७776 शांएशा है। यह है 
ब्रह्माक्षर की सर्वाधिकरणता । इसमें “गण” का योग करने से क्‍या हुआ । इस अधि- 
करण में इद्ध तथा उजित रूपी भावद्धय की काए्ठा को प्रदर्शित किया गया है । 
प्रथम काष्ठा में है विकिरणदषत्तिता, द्वितीय में है उहनद्वत्तिता की मुख्यता । 
उहसे व्यूह आदि। एक है सफ्र्भायाड फतपर्छा०, दूसरा है. ण8कांभो।8 
एप्राणं0]९. यदि इन दोनों को किसी तल ( 7[4ा6 ) में ले जाये तब यह विदित 
होगा कि इनका द शेष फल है अनु! । ( न! को तवर्ग का अंतिम वर्ण कहते हैं ) । 
किस्तु यदि इन दोनों ( इ-उ ) को किसी तल विश्येष में हम आबद्ध न करें ( बह 
स्मरण रक़्खो कि दन्त्य *न में तलू विशेष तथा फड विशेष में आबद्धता का भाव 
है । “न! कहता है “यहां तक ही, और नहीं” ) ओर इन्हें विशेष तू फल्युकत करें, 
उस स्थिति में इसमें मूघेन्य 'ट” वर्ग का अन्तिम वर्ण ण” लगा दो । टवर्ग है टद्भु।र 
वर्ग । छीचे हुये धनुष में यह वर्ग ट्छ्धूनर देता है। इस टवर्ग में “तब के समाव 
विशेष तल आदि में आबद्धवदृत्तिता नहों है । ॥6 70[08525$ वात 745९5 [0 & ॥र85- 
गम केक 75 ००766 (6 धात ००रक्षा।20 पा तन शारएला एाधा०,. अतएछव 
टवर्ग में उदबत्ति, उन्मेष धर्म है। 00 8709 पा 0, त वर्ग पें जो बद्ध एवं संकीर्णे 
$ वही “ट' वर्ण में मुक्त तथा उदार हो जाता है। यह है विशेषत: प्राणधर्म ! “ठ' 
की काष्ठा है “ण'। प्राण ने इस 'ण' को प्रकृष्टरूप से ग्रहण किया है। अर्थात्‌ यदि 
'ण को अच्छी तरह से पहचानना हो, उस स्थिति में प्राण में जाओ। प्राण ही है 
'ण! का मूछ भाण्डारी । मुख्य प्राण को “ण? प्रतियोगिता में उपलब्ध करना होगा । 
जो प्राण /अन्‌' प्रतियोगी है, वह प्राण तल फल्लादि सम्बन्ध विशेष से अवच्छिन्न है 
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[गत क्‍0 59०० एोशा6 क्ात॑ ४०: 7०]०४४०ा, अर्थात्‌ इसमें मुख्य प्राण ने 
अपने स्वत: स्वाच्छन्य भाव की बलि किचित्‌ परिमाण में दिया है । प्राण के अभाव 
में लीला नहीं हो सकती ! ब्रह्म की जो निजशक्ति इस “अम्‌' को प्रकर्ष परिसीमा में 
नियोजित करती है, वह शक्ति लीला सम्बन्ध में है योगमाया । अब अण्‌ को पूर्व 
व्याख्यात वामा में ले जाओ ण+#अन्‍ज>ण | इसके आगे लगाओ उन्हें जो निखिल 
प्रकृति के “वामाध” का आकर्षण करते हैं । अर्थात्‌ क्ृष । क्या बता ? क्ृष्ण-प्राण 
का परम आकषेंक ! क्‍ 

प्राण शब्द में जो प्र-+अ+ ण+अ रूपी चतुराक्षर हैं, ये चारो ही प्राण के 
मुख्यत्व के निरूपक हैं। “प्र! द्वारा सत्ताशक्ति छन्दादि को प्रकर्ष मान में ले जाना 
भामित होता है ॥2०० 0 #8॥०7 ५७]४९. प्रकर्ष कहने पर कला प्रसंग आ जाता 
है। अत: 'प्र' देता है मुख्य प्राण का चान्द्रमसरूप । प्राण चाहता है सब कुछ को 
पूर्ण कला में प्रस्फुटित करना और लय कला सब कुछ को विलोम में ले आती है । 
'प्रयम “अ” अग्नि । अग्ति के अधिक्रमण में ही सब्र कुछ का अंकन ( परागिणां।?2 ) 
होता है। यह है आग्नेय । 'ण” किसी तर फलूसंस्थान के अवष्टम्भ ( वाष्ाव8- 
७०४स्‍0००॥65$ ) को मुक्त-उदार करने के लिये कढ्ता है “यहां क्‍यों बंधे हो । तुम 
स्व छन्द में अपनी उद्वत्तंत परिसीमा में चले जाओ ॥ प्र >व्गाणिएांतढ, ण ०७ 
एाएग९. “प्र! देता है परिकल्पन । “ण' देता है संकल्पन । यह शारा6 ए0ज्ाकागां० 
].०९९८ 7 है प्राण का वैद्युतरूप । जो भूमि विशेषतः द्युतिमत्‌ है, उसमें जो लय है वह है 
वैद्युती । 'विज्येषेण द्योतते” जो मुख्यप्राण भर्गं: को “वरेण्यम्‌' रूप से परिलिक्षित 
कराये । जो इस तितय को संहतमण्डल कर लेता है, वह मुख्यप्राण है सौर (अन्तिम 
अ ) | संहतमण्डल «« मुख्यप्राण (आदित्य 5 अवर्ण) स्वयं नाभि से प्राणिमात्र की अर 
नेमि संस्था का विस्तार एवं विधारण करता है। इस प्रकार से संहतमण्डल होने 
पर प्राण का पूर्वोक्त चतुविधरूप यथाक्रमेण नाभि (सौर), अर (अग्तिज), नेमि 
(चान्द्रमस) एवं संहति (वैद्युत) हो जाता है । 


प्रथमत: प्राण के तीन मुख्यधर्म अणनत्व, अप्छवत्व तथा अखण्डत्व (ख वत्‌) 
की उपलब्धि हो चुकी है। तदनन्तर अणवत्त्व धर्म (प्रपुवंक) का विइलेषण करने 
पर (्‌रवोक्ति चतुविध की उपलब्धि हुईं। अत: अणन को एक (सामान्य) मान लेते 
पर मुख्य भी सप्तविध हो जाता है। इनमें से प्रत्येक का धन-ऋण रूप उपलब्ध 
करने पर इसकी संख्या है 7» 2-+ 4 


घन है सोम, ऋण है अग्नि । इस स्थिति में मुख्य प्राण की है अग्नि-षोमीय 
भावना । पहले प्राण को सप्रधर्मा या सप्ताचि: कहा गया है, उसमें से प्रत्येक को 
अग्तिषोमीय भावना विभावनीय है । अग्नि के साथ यदि अचि: छब्द रखते हैं तब 


' हंशा 
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सोम को सप्तरोचि: कहा जा सकेगा । एक है प्राण का ज्योतिक्रम । दूसरा है प्राण 


का रोचिक्रम | मुख्य प्राण में इस द्विविघ क्रम का ही अणनत्व, अप्लवत्व तथा, 


हा 
अखण्डत्व रहता है। अर्थात्‌ मुख्यप्राण में ज्योति: रोचि: दोनों ही कहती हैं “हम 
प्लवंरहित तथा छेदरहित भावेन संवद्धमान हैं। 4 णी7655 ० ६6 प्रा8० 


श70ज़ 490 960076, ज़ात्रठा 45 ग्र०ए७० डपरंणप्राए2त 5 ग्राल7प्9(९०. किम्ब- 


हुना सृष्टि के मूल में यदि ब्रह्म मुख्यप्राण नहीं होता, तब सृष्टि की उत्पत्ति ही 
नहीं हो सकती थी । 


वेदोक्त हंसवती ऋक में यही मुख्यप्राण “ऋतं बृहत्‌” रूप से श्रुत हो रहा 
है । इसी ऋतंत्रह॒त्‌ को पहले समझाया भी जा चुका है । प्राण प्रसंग में इसका पुन 


अनुधावन करना है । प्रशाल पा8०७ ६0-58 बात 9९000०, एा०ाभाला2०० थ0 
पात79९१6€० 


अन्त मे कहा गया है कि क्षपा-रात्रि की अपेक्षा रहने पर प्राण की संज्ञा है 
हेस: ॥ पा अर्थात्‌ आद्चत्तिभूयस्त्वे वृत्तिमत्ता गश्रा० 00्रांप्रशा०० ० श्शं।धआा2 
कर परता0008 80०07. आवि: ०७ आपाइतिभूयस्त्वेन वृत्तिमत्ता, 706 7007गां- 
प्र06 0 पारप्शा््र३ 476 7९84४॥98 80००. प्राण -> सो5हं । अमुख्य-मुख्य प्राण 
प्रसंग में इनकी चर्चा 9न: होगी । आघात तथा अनाघात का भेद स्मरण रखना 
होगा | द्न भेद का स्मरण करके पुन: प्‌र्वोक्‍त हंस तथा तार्ष्यादि सुत्रों का 
चिन्तन कर्रो। हि 

#.। 30] भ्राण की हंस संज्ञा संगत है ? श्रति में “हंस शुचिषत्‌” क्‍या यही 


नहीं कहा है ? तब भी क्षपा की “अपेक्षा हंस क्‍यों कहा ? क्‍या यह व्यामिश्र वचने 
तो नहीं है ? 


आगे वाले सूत्र में यह देखना है कि “हंस” इस व्यामिश्रग्रंथि का मोचन हुआ 
अथवा नहीं. है द 
२२. अमुख्या दश चत्वारो मुक्याः ॥ 

जसुख्य आ्रण हैं १०. मुख्य हैं ४ ॥। 

हँसवती ऋक्‌ में उद्दिष्ट, * 
मुख्य प्राणरूपता है । किन्‍्त तद्र 
आक्ृति में बहुधा निषष्ण तथा. जात 
उन-उन उपाधि तथा आइक्षति में के 
हंस का ॥7५70॥06 है, “जा! शब्द में 


खतबृहद्‌!ः रूप हंस: निसंदिग्ध रूप से ब्रह्म की 
होने पर भी हंसवती ब्रह्म नाना उपाधि तथा 
होते रहते हैं। सब कुछ में अनुप्रविष्ट होकर, 
जातवत्‌ हो जाते हैं। मन्त्र के 'सत्‌” छाब्द में 
47ए०प४०॥ है और “ऋतंबृहद' में है ॥परा- 


80९087०९८. हंस सर्वभूत समूह में प्रविष्ट तथा संजात होने पर भी सव्वे अतिक्रमी 
हो जाते हैं । 
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जीव के प्राणन्‌ व्यापार में जो अजपा (हंप) है, वह यही संजात॒वत्‌ हंस है । 
संजात होने के लिये ॥70[एं060ए%।| के अन्तमय कोष आंदि संघात की अपेक्षा रहती 
है । समष्टि में ( ००॥70०9॥7 सत्‌ रूप से अनुप्रवेश से ) समष्टि संघात की अपेक्षा 
रहती है। संघातमात्र में क्षपा की आवरणी तथा रोधनी वृत्ति भुयस्त्वभा।वेव रहती 
है। अतः हंस में प्रथम स्थलद्गय में क्षण की अपेक्षा रहती है। सत्‌ एवं “जा' 
के मध्य में क्षपापेक्षागत्‌ भाव भी भावनीय है। जैपते पृथ्वी मण्डल में संचारीवायु तथा 
जीव के नाक के अन्दर चरणशील वायु । पहली में है व्यष्टिपम्पक रहित उदारभाव 
तथापि यह “ऋतंबृहद' के लक्षणान्तगत्‌ नहीं है । 

चाहे क्षपा की अपेक्षा से हो अथवा आवि की अपेक्षा से, भूयस्त्व कहने मात्र 
से काष्ठा का प्रसंग उत्यित होता है । भूयः तो बोह रहा है, परन्तु क्या भूयिष्ठ वह 
कहता है ? यदि क्षपा आवरणी होकर हुंतः के बिन्दु प्रतितोगी अनुस्वार को पूर्णतः 
आवरित करे और रोधनी बनकर नाद प्रतियोगी विप्तगं का पूर्णतः: रोध करे, तब 
फल हैं हस । यह उच्चारण योग्य नहीं है। और गणित के । के समान काल्पनिक 
[ग्रबढांगक्षाए 0प्णाए9 हो जाता है। मानो हंप अब क्षपा के पूर्ण ग्रास में आ 
गया । सृष्टि में यह कहीं भी वस्तुतः नहीं है । नाद तथा विन्दु वास्तव में कभी भी 
रोधावरण में नहीं जाते । व्यवहारतः सृष्टि में जो फारमूला भ्राप्त होता है। वह है 
हमारा पूर्व परिचित “हु सौ” । जड़ाणुकेन्द्रादि ( 4८7३ 'पपणशं ) प्रभृति 
स्थलों में प्रतीत होता है कि प्राण नहीं है। उत सब स्थलों पर भी “हसौ” की 
व्याप्ति है। ह. "-॥0०७॥५ या गाल  रि8-० 7955 7089 #7590 बमथवा 
[080॥ में उक्त हसौ के अनुपातरान को अप्तावान्य पर्याप में छाना होता है किवा 
असामान्य पर्याय में आ जाता है । 

पक्षान्तरेण हंस में आवि की अपेक्षा होते पर प्रयथमतः वृत्ति वाम। होकर 
सो5हं हो जाती है। तदनन्तर मध्य में ऊे-होंप: अन्त में 'ह' तथा “प्! रूपी पक्ष 
को छोड़ देने पर शुद्ध ऊँ। 

जीवंसंघात में इड़ा-विगला सुषुम्नाछपी संज्ञात्रय को जानो। नाड़ी में यह 
संज्ञात्रय परिच्छिन्त भाव से उदाहत हैं । संज्ञ। में दक्षिणा ७ पिगला । प्राण इसमें है 
दक्षिणावृत्ति जिप्तमें स: ( नाद के विचित २७०4०० रूप की ) मुख्यता है। यह 
मुस्यता है 0,ए०78 पिा०7०णा की । वामा ० इड़ा । प्राण इममें रहने पर वामा- 
वृत्ति है, जिसमें 'हं! की मुख्यता है, अर्थात्‌ विन्दुमुखीनता की मुख्यता। जपध्यावादि 
शान्तिकर्म में इसी वामावृत्ति को प्राप्त करना है। अथच, इन दो नाड़ी से हंस की 
क्षपापेक्षाग्रंथि का “मोचनत” नहीं होता । जो प्राकृत अजपा है, वही चलता रहता 
है । जीव है पाशबद्ध । गिंगला में दक्षिणा की वामता, इड़ा में वामा की वामता तब 
भी रहती है। सुषुम्ना संज्ञा में आने पर होता है ग्रंथिपाश मोचत अनुक्रम । त्रिपं 
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में यही ग्रंथिमोचनादि होता है--सो5हं, होस:, शुद्ध ऊँ। सुषुम्तामूल में सोहहंरूपेष[ 
हंस को जो वामा वत्ति है, उसके द्वारा वामा का वामत्व ( एर70एक्का०85$ )५ 
कटता है । अर्थात्‌ पहले जो इड़ा के समान था, वह अब वामा में आने पर भी 'वाम! ' 
नहीं रह गया । परकत6 7ठापाए ( उठ0प्रपढ३ ) ढलपप्रदा 6 इज वा एंशी। टिक; 
06७६ 709. किन्तु जिससे वह वामानुक्रम में, अथवा छन्दोवीर्यादि के दारक्षिण्य में 
आता है, उसके लिये कया करना चाहिये ? वामा का जो वामता बीज है एवं सम्वेग 
है, उसे जय करने के लिये उसे पुन: हंस: रूप से दक्षिण करो 707 884ां। 7०ए९॥5९ 
८एारथ, फिर से वही “पुनमूंषिक” ? नहीं-नहीं । मध्य में ओंक्रार बैठा है, हॉतः । 


आज्ञा चक्र में ( ७६ 86 एगंग्रा० ०णराए०ण टथ्या[8 7 थ॥ 0६8भागंआ ) 
स्वयं ऊंकार ही अक्षर के स्वत: प्रशासन रूप से स्थित है। वही ऊँ 'ह! तथा 'स' के 
मध्य में रहकर इन दोनों की दक्षिणा-वामा बजृत्तियों को तथा इन दोनों में अधिष्ठित 
विन्दु-नाद को इन्द्र भूयस्त्व से छाकर स्वतन्त्र निद्ध॑न्द्व में घारण करता है। भर्थाव्‌ 
दक्षिणा-वामा के अनुलोम विलोम में जो कुछ चल रहा है, वह साज्भ हो जाता है। 
हँस: तथा सो5हं के बीच की खींचाखींची अब नहीं रह जाती । मुख्य प्राण ऋतं- 
डेहदुरूप ले लेता है। साथ ही भहम्‌ तथा 'सत्य॑ महत्‌'” से स्वयं को मिला लेता है। 
टटइटतम्‌ तथा महानात्मा मिल जाते हैं। साथ ही नादविन्दु ( शिवशक्ति ),ममें 
दन्द्लूपेण ( 8 ए0]47 ) जो भूपस्त्व ( डफुशालाबाशंगएट, 35 ० (6 ए498 
रण ध् 2667० ००॥6७567 ) चलता है, वह भी दढन्द्र का परिहार करते हुये 
भूयिष्ठ प्वतन्त्र ( प्राधंधाब(8 0ज्ा९३४ ० 8०08 ए०ए़८ः ) में सम्मिलित हो 
जाता है । यही महासंघटन घटित होता है होंस: मन्त्र से । ह द 


द सुषुम्ना में जो “आ? है, वह. इसी आज्ञा चक्र में आकर मानों एक सीमा अथतव! 
काष्ठा का प्रदर्शन करता है । कहता है, “मुख्यप्राण की दक्षिण वामा यहाँ अभिन्ना 
है । शा सम्पूर्णा है। स: तथा हूँ का अविराम दोलन तुम हो । इसके साथ समरउ- 
विम्व आंदोलित हो रहा है। वह.दोल ( प्राकृत ) अब शान्‍्त हुआ । हौंस ही विर- 
नाद-कला को समता पूर्णंता का सथरू है। जप में विन्दु बिछूय में समता आती अवश्य 
है, किन्तु वह समता सुन्यता का ही पृष्ठ तुम्हारे सामने लाती. है । पुणंता के पृष्ठ को 
गोपित रखती है “होंप:” इसी पूर्णता समापन का मन्त्र हैँ । 


किन्तु शुन्‍्यता ? जैसे प्रपच्चोपशम शान्तं शिवमद्वेतम्‌ ? शुन्यता «»साकल्य 
सुल्यता तथा नः्कल्य शुन्यता । इन दोनों के छिये “हौसः” को हटा दो । प्राप्त होता 
है “हों! । यह साकल्य का बींज है। इसमें “ह? रूपी साकल्य का लोप नहीं है । 
पराविन्दु में लय प्राप्त हुआ है। इसमें “और?! विन्दु नाद-कला का परत्व प्रदर्शित 
करता है। कला को कहो 'आ” और नाद को कहो 'उ'| आ$ उज-ओ । तदबन्तर 
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नैष्कल्य के लिये 'ह” को छोड़ दो । अन्त में शुद्ध ऊँ। शुद्ध निरंजन समापत्ति में यही 
शुद्ध ऊे साधन है । 

आज्ञाचक्र में 'ह तथा क्ष' अक्षर द्विविध परावृत्ति के साधक तथा लिगक के 
रूप में रहते हैं। इन दोनों के साथ ऊँ अधिष्ठित हो जाने पर है हों तथा क्षों। 
प्रथम से सकल विलय शुन्यता की तथा द्वितीय से सकल पूर्णतावसान की सूचना 
मिलती है। इसमें मुख्य प्राण की सकल विधायें महाप्राणवर ह कार में, कारणा- 
कार में ( 35 7२800०५ ) समाहत रहती हैं। अतः मुख्य प्राण की समस्त कला 
प्‌र्णता में कलित ( 35 ०५०ए७7४ भात ०४० एा०५ ) होकर समाप्त हो जाती हैं । 
दोनों में ?एलड०० 9ण००ए ( हां ) तथा 0णाशएणागक्षं०0 एणंशा०४ (क्षों ) 
अभिमुख ( 7] ०6 7०ं7र/०07655 ) में १रिलक्षित होती है। इन दोनों के साथ 
अग्तिबीज “र? को यृक्त कर देने पर हो जाता है ह्ौं तथा क्षों। पहला है साकल्यलय 
का वीयेंहूप, जैसे कालाग्निरुद्र । द्वितीय है साकल्य समाप्ति का उम्रंवीरं' रूप जैसे 
भगवान नपिह ! 

मुख्यप्राण की जो स्वतोरेता नाड़ी सुषुम्ता है, उसके अन्त में “आ' है। वह 
“आ' जिस आज्ञाचक्र में ले आता है, उस जाज्ञा का आज्ञापन संक्षेप में हुआ । मुख्य- 
प्राण के संछडय एवं समाप्ति रूपी मुखद्वय का शेष संधिस्थल है यही आज्ञाचक्र ! 
सुषुम्ना में जो दो “उ! हैं, उनमें से प्रथम 'उ' मुख्यप्राण 'हुंस:ः की जातिग्रथि का 
 भेदन करता है। फलत: अब हंस: जात अथवा जातमात नहीं रह जाता । वह हो 
जाता है अज एवं नित्य । सुषुम्ना का दूसरा 'उ' मुख्य प्राण हंतत की सत्तिग्रंथि का 
वेधन करता है, फलस्वरूप यह मुख्यप्राण किसी संस्थाविशेष में निषन्न तथा अ्रत्यात्तत् 
नहीं होता । वह हो जाता है तत्संस्था सम्बन्धमुक्त । मूलाधार में कुलकुण्डलिनी 
जागृति में सुषुम्ता का यह प्रथम “उ' वृत्तिमान रहता है। दूसरा 'उ बवृत्तिमान रहता 
है अन्य चक्रो के भेदन में | सृष्टि में मूलसंस्था रूप से पृथ्वी-जल प्रभूति कतिपय तत्व 
रहते हैं । इन चक्रों में 'व्योमसत्‌” आदि रूप से जो 'हसः है, उसे उन सस्‍्थाओं से 
मुक्त “ऋतं बृहत्‌” रूपेण प्राप्त करना होगा, अन्यथा मुख्य प्राण को उसको यथार्थ 
मुख्यपरिसीमा मे प्राप्त नहीं किया जा सकता । 


आग्नेयो वेद्युतदचान्द्र: सोरश्चेति चतुविध: । 
सुख्योड्यमम्निहोत्रल्च नित्यमाग्नेय. इज्यते ॥१८७।॥ 
मिथुनीकृतवृत्तित्वं ये नस वंद्युतों मतः। 
उन्दसा वृत्तिमत्वञज्च चान्द्रससेन कल्पितम्‌ । 
सुते सरति चाध्यक्ष: सोरः स विश्वताभिभृत्‌ ॥१८८॥। 
आस्नेय, सौर, चान्द्रमस एवं वैद्युत, ये चतुविध मुख्यप्राण पूर्वेसूत्र में विद्ृत 
हुये हैं । संक्षेपतश प्राण अग्निरूप से सब के अर का अंकन एवं विस्तार करता है। 
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वह सौररूप से नामि का तथा चान्द्रमस रूप नेमि का कल्पन भी करता है। और 
सर्वेमिथुनी भाव की कल्पना करते हुये जो उसकी संहति की रक्षा करे, वह है 
वेद्यत ॥ एक ही साथ एशालं)6 णी छुणा तां550०0'ंब्रांणा 370 8550८ 270, 
प॥९आशं5---४॥77625, 3५9776895. 


इस सृष्टिरूपी अग्निहोन्र में आग्तेय मुख्यप्राण का यजन हो रहा है। 
विश्वाग्निहोत्र की भावना जड़ आदि समस्त पदार्थ में करो । देह में प्राणाग्निहोत्र तो 
सवंत्र प्रसिद्ध है। शरीर में इड़ा तथा पिगला की स्त्रुवा के द्वारा नित्य अग्निहोत्र 
चलता रहता है ॥ अन्तस्तलर में चलता है मन तथा अहम्‌ की स्त्रुवा से । किन्तु यह 
यजन चाहे जहां जिस किसी रूप से क्‍यों न हो, उसमें किसी न किसी आकृति में 
मिथुनी भाव रहता ही है। जैसे क्रिया-कारक । क्रिया तथा क्रिया फल। जड़ में 
केन्द्रीण-चक्रीण का मिथुन । धघनंशक्ति-ऋणशक््ति । इस मिथुन का संहत कृत्तिता में 
योग न होने पर सृष्टि में कहीं भी कोई संघात नहीं होता । इसका संघटक है मुख्य- 
प्राण का वेद्युतरूप । मनन में अन्वय, व्यतिरेक में निगमन । 


जो वृत्तिमान होना छन्‍्दसा तथा अभिविधिपूर्वेक है, उसे चान्द्रमस रूप कहा 
गया। इसके द्वारा मुख्यपराण निखिल सर्गकलछा की मर्यादा का भरण तथा रक्षण 
करता है और जो मुख्यप्राण विश्व की ( निखिल की ) नाभि में सविता, अध्यक्षे 
रूपेण विद्यमान है, जो 'सरण” करता है, वह है सौर श्राण | सरण -> ऋण, धन की 
वहमानता ( 0प्र-0ए 890 [7]0 फ्॒. )। कं 


यदि इस स्थूछ विश्व को एक विराट आणववस्तु मान लो, उस स्थिति में तब 
उस यन्त्र के केन्द्रीण ( 'रपण८७7 ) को प्राप्त करने के छिये उसका भण्डारी है सौर 
3 यप्राण । इसके समग्र शक्तिविकिरण का क्षेत्रपालल ( फील्ड मार्शल ) है आग्नेय 
मुख्यश्राण । सभी क्षेत्रों में जो क्षेत्र है, उसका जो पोषण ( ए७78]6 ) एवं भरण 
( 37९606९7 ) करता है, वह है चान्द्रमस । सवंत्र जो धन-ऋण रूपी द्वतद्व संभावित 
करता है, उस द्वन्द्व की संहति में नव संघात की सृष्टि करता है, वह है वैद्युत । सृष्टि 
के समस्त को ?एप-ए करता है सौर प्राण । छप्ाग्र०त करता है आग्तेय । 74८० 
पए 276 #6९० पए करता है चान्द्रमस | ॥॥८ एप 270 88-०9 करता है वेद्यत + 


केवलमात्र स्थूल विश्व में ही नहीं, प्रत्युत्‌ जपादि वाचिक आध्यात्मिक अनु- 
बन्ध में भी मुख्यश्राण के इस चतुविध रूप को श्राप्त करो । क्योंकि प्राण 'एवेदं सर्वेम्‌' 
है। जप में व्यक्त नाद आर्तेंय है। मर्यादा के साथ कलावितान में चान्द्रमस है । 
उदय-विलय विन्दुसन्धि में सौर का और सेतु-सन्धि मेह इस जितय का संस्थापक रूप 
है वेद्यत ॥ अतएवं अधेमात्रा विशेषतः वैद्युती है। स्वयं विन्दु में आद्याशक्ति की 
कुर्मेंहपता में यही चतुष्टय है साकल्यतादात्म्यसंबृत । साकल्यतादात्म्य में कलित 
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विशेष अप:स्त ( 24णां॥०7४९०१ ) अवश्य है किन्तु निरस्त ( ९४०९०, ि९ता- 
०९० 40 2»0० ) नहीं हैं । 
इसके पश्चात्‌ आग्नेथादि का विभेद किया जाता है :-- 


दाहक: पाचकरचाद्यो वेश्वानर इतीरितः | 
दह्नदहरभेदेन सो5पि द्विधा प्रकल्पित: ॥१८९॥। 
सवेत्र आग्नेय दाहक तथा पाचक ( 8एणाहला ज्वात॑ (एच्चाइप्रप (छः ) है; जसे 
फ्रांपलाधाहड में (१!०8,[०(70] प्रश्मृत्ति 76(85(896 पद्दार्थों को लेकर अपेक्षाकुत्त्‌ 
$६20]6 पदार्थ में परिणत करने वाला भी आग्नेय है। इसी प्रकार रेडियो एक्टिव 
भी है। प्राणीदेह में आर्नेय प्रसिद्ध है। विश्व में (मानस में) भी इस दाहक-पा चक 
को कहते हैं वैदवानर | “अहं वैश्वानरोभूत्वा' का स्मरण करो । यह दह्ल तथा दहर 
रूपेण द्विविध है | प्रथम हैं ( दक्त ) वैद्वानर का बीजरूप । द्वितीय है सूक्ष्म अंकुर- 
रूप । बीज में अव्यक्त कारणता पिण्डीकृत ( प्रा7€2680ं ) है, अंकुर में सक्ष्मकार्य- 
रूपता पुंजीकृत है। यह भेद बहिः तथा अन्त: सर्वत्र ही सविशेष रूप से अनुधावन 
करने योग्य है । दृष्टान्त द्वारा परीक्षण करो। दह् में 'अ' नहीं है । दह्‌ ( दहन ) 
को तत्काल ( ॥776080०9 ) 'र' ( अग्नि ) रूप से जो स्थित रक्खे, वह है दह ।' 
8 090फ्र्ा 7855. जशांगि0पां ए४श४िशव०8 [0 था प्रश्षाएथणां08  गररतीप्र, क््तुः 
( बहिक्षेत्र में ) 0०॥0पए॥ में (0शएए5प था क्ाएं पुण्था।& भी दंहर में 
प्रसजामान हो जाता है। मानों दहर में मुख्यत्राण श्राणाशुत्त को अंगीकृत्‌ करता है ४ ॥| 
महानात्मा एवं हिरण्यगर्भे का प्रसंग भी याद करो । क्‍ 
घनर्ण दन्द्रभाग यस्तु चार्कंषति विकर्षति । ॥| 

बैद्युतः सोडप्रव:प्राणा अस्पतेरत्समन्वयात्‌ ॥ १९०॥ 

अस्नानस्त्रविभेदेन वेद्युतो5षपि द्विधामतः । 

अस्त्रभेदेन सौबुम्नोअन्यथेड़ादिष वृत्तिमान्‌ ॥१९१॥ | 








जो मुख्य-प्राण धत -- ऋण रूपी इन्द्र को अंगीकार करते हुये आकषेणी-विक- 
षेण से वृत्तिमान हो जाता है, वह अणु संज्ञायुक्त प्राण है। उस्‌+उ के फारमूला मे । 
भा जाता है। अस्‌ में विक्षेपण । 'उ! में संकुचन । इन दोनों का संहति समन्वय | 
वैद्युत में हो जाता है । विक्षेपण से सब कुछ इन्द्स्थ होता है नाभि--अर--नेमि 
रूप में । संकुचन में वे पुन: सम्मिलित तथा संहत हो जाते हैं। हमारे देह के 
निदवास- प्रशवास में तथा ह॒त्स्पन्दन में यही अणु आकृति निरन्तर परिलक्षित हो 
रही है । 
. अस्त्र तथा अनस्त्र भेद से वैद्युत भी द्विविध है । असु अथवा अस्‌ यदि अग्नि 
को पुकार कर कहते हैं “तुम हमारे बृत्तिलेख को पद्म अथवा अन्य पुष्प के समान 
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बनाकर उन्हें अंकित करो ।”” तब कया होगा ? अस्त्र आकृति आई | जैसे साधारण 
चृत्त में एक ही परिधि । इसमें समान दूरी के चार विन्दु लेकर दो दो सुषम ($9- 
॥7760070७]) वक्ररेखा में यदि उन विन्दुओं को केन्द्र के साथ युक्त करें, उस स्थिति 
में यह बृत्त एक चतुरस्त्र-चतुर्देल हो जाता है। ( चार-सुषम दल की चार अक्षर 
रेखाओं को विशेषत: कहते हैं अस्त्र ) । 
अब देखो--वंद्युत प्राण में “सौघुम्त” नाम आया किस प्रकार से ? यदि 
वह ॒अस्त्रभेद कर्मा हो जाता है! अर्थात्‌ यदि वह मुल्ाधार में चतुरस्त्र, स्वाधि- 
5्ठान में षडस्त्र इत्यादि वागादि के संस्था व्यूह भेदकमं में प्रवृत्त हो जाये । यही कमें 
इस सोषुम्न विशेषण द्वारा द्योतित हो रहा है। अन्यथा इड़ा-पिंगला में जो प्राणन 
चल रहा है, वह अनस्त्र वत्तिता में वैद्युत का सन्धान करेगा। प्राणायाम में इवास 
जप आदि में यही संधानर प्राप्त करना होता है । किसका सन्धान ? कौन इस सूर्य- 
चन्द्र नाड़ीद्वय को द्वन्दस्थ करके आकर्षण-विकर्षण अथवा प्राणापान वृत्तिता के द्वारा 
शरीर के प्राणन समूह” का निर्वहन कर रहा है ? उसका सन्धान । समुह 5७ सम्मि- 
लितरूपेण, संहति में उहन । जैसे क्वों बीज । इसमें मुख्यत्राण ही 'ह में सौर, “र' 
में आर्नेय, :ई! में चान्द्रमस तथा चन्द्रबिन्दु में वेद्युत रूप हो जाता है। यहाँ यह 
देखो कि “ई” अथवा चारद्रमस ही चन्द्रविन्द्र॒ अथवा वेद्युत को शीर्ष पर धारण 
करता है । 
उन्‍्दो सिवृत्तिमान्‌ योडपि सर्वस्वच्छन्दताजनि : । 
हंस: सो5ःहमिति द्वन्द्वस्तस्मिर्चानद्रमसे स्थित: ॥॥१९२॥। 
जो छन्दोरूपेण दृत्तिमान है, एवं जो सर्वत्र स्वच्छन्द्ता का आधान है, वही 
है चान्द्रमस प्राण । हँस अथवा नाद, सो5हं अथवा विन्दु, इन दोनों का जो इन्द्र 
सर्वत्र देखा जाता है ( ?087 7)550००५४०/ ) ओर जिस दन्द्र का समाधान (२९- 


50०7) होता है चन्द्रविन्दु में ( पूर्व कथित वैद्य॒त में ), वह इन्द्र किप्त अधिकार 
मे है, ?९7(४ा।5 (0 ए॥०( है 


उत्तर चान्द्रमस में । जो कि सत्र छन्दोगपृत्ति है, कला-सुषमतान्वयाक्ृति 

है।' जैसे 'ई” । यह कला का छन्दोगत्व दिखलाते हुये कहता है मैं नाद में नहीं 

जाऊंगा । बिन्दु में जाऊँगा । ई: में नहीं ई' में ।”” जो वेद्युत है मर्थात्‌ चन्द्रविन्दु है, 

वह इस गति स्थिति में आकर कहता है “किसी भी इस अथवा उस दन्द्रस्थ में मत 

जाओ | संहति में आओ | अद्ध॑मात्रा में अन्वित हो जाओ ।”” कोई गति ( छनन्‍्दोगा ) 

( पराणिए 0 गक्षाा0० 970९९४६ ) एक मेरु में आकर अपने स्वगत द्वन्दर 

(वाला क्राव]635 0 ०77०भा०7) का आविष्कार करती है | परिणाम है गति 
संकट । जपादि साधना में भी | तब आवश्यकता है अधिकतर व्यापक तथा मौलिक 
अन्चय ( 89765 ) में दोनों को प्राप्त करना । जड़ विज्ञान वाले स्थल ( !(०- 
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ढाशां०३] ) तथा सूक्ष्म ( (॥०यगां०७। ) पर्व दन्द्र के समाधानाथे अणिस्थ वेद्यतः 
मण्डल में ( िप०७०७ ?॥9आ/ं०$ ) जा रहे हैं। साधारणत: वाक्‌ में आग्नेय मुख्यप्राण 
मानस में चान्द्रमस, बुद्धि-बोघ में सौर तथा आस्मिता में वैद्युत प्राण को देखो । 
अस्मिता न्‍> 6 7२06 श़ाजं096 एण एणंब्पाए ( बहँँ-इदं ) भाव ० &गिस्‍9- 
४०॥ अस्मिता व्यस्त करती है इदनन्‍ता को और वह अपर एवं इतर को अपना बनानें: 
लगती है । 
विश्वनेम्पर-संयो गना भिता सोरमाश्िता । 
हिरण्यगर्भ आदित्यो यद्वेधेड्त्येति चक्रताम्‌ ॥१९३॥ 
तदन्तर, सौर मुख्यप्राण । जिस नाभि में विश्वनेमि के अरसमुह समपित हैं, 
वह नाभिधरं सौर का आश्रय लेता है। आयें प्रज्ञात में यही सोर मुख्यप्राण है 
हिरण्यगर्भ तथा आदित्य । मुख्यप्राण तो कदापि असुर विद्ध नहीं हो सकता । फिर 
भी विन्दुमुख स्वर ( नाद ) तथा अग्रयाबुद्धि के द्वारा यदि विश्वचक्र नाभि सौर 
विद्ध हो जाती है, तभी इस भवनचक्र से अतीत हो सकता सम्भव है। अग्रवाबुद्धि 
८“->वह बुद्धि जो ब्रह्मकलक्ष्य निश्चया होकर अपने अध्यवसाय को लक्ष्य बेध के योग्य 
बना ले । ज॑ँसे अजुन का लक्ष्य भेद ! 
प्रथ म्ताकार आग्नेध उत्सडूषेणवेद्य तः । 
मेत्यनिरुद्धचारद्रत्वं महासड्ूषंण: पर: ॥१९४।॥ 
प्रणव के अ उ म तथा पर में आग्नेयादि का सन्धान करो । साथ ही भग- 
वान के चतुर्व्यूह में भी | अ००आग्तेय, प्रयुम्त | उत्ःउकार»वैद्युत * संकर्षण । 
मकार “»चान्द्र -> अनिरुद्ध । पर >> ताद-विन्दु-अद्धंमात्रा । यह पर ही परतत्व वासु« 
देव हैं। ये हैं नाद विन्दुरूपेण सौरमुख्य प्राण। अद्धंमात्रा रूप से यहीहैं अपने से अभिन्न 
महासंद्ध[र्षण ( अनन्त ) । इस स्थिति में संकर्षण ही उत्‌ एवं महा को लेकर अवर 
एवं पर रूपी विधाद्वय को अंगीकृत कर लेते हैं। अतः वेद्यत मुख्यप्राण ने भी “उ' 
तथा अद्ध॑मात्रा सन्धि में संकर्षण भूमिका प्राप्त किया है। अद्युम्न आदि की पूर्वोक्‍्त 
अरथ॑व्यत्जना को पुन: पुन: याद करो | 
अब अर्थलक्षण कहा जा रहा है :-- 
२३. प्राणेन यः प्रणीयते सो5थें: ॥। 
प्राण द्वारा जिसका प्रणयन्न हो, वह है अर्थ ॥। 
तेजीय:ः सर्वंधाग्नेय॑ सर्व कर्षात वंद्यू तम्‌ । 
सर्व समञजपं चार सौरं॑ सर्वत्च स्वंभूत ॥१९५॥। 
प्राणेन हि प्रणीतत्व॑ सर्वेस्यार्थ ध्य. सर्वथा । 
वागर्थप्रत्यपा नाश्च् प्राणनवृत्तिरूपता ॥१९६॥ 


ब्ए्‌ु४ तृतीय अध्याय 


जो कुछ भी तेजीय:, तेजोरूप, अथवा तेजो बहुल है, वह आग्नेयाधिकार में 

है । जो यत्‌किचित्‌ कर्षक है (आकर्षण-विकर्षण रूपेण दृत्तिमान) वह है वेद्युत अधि- 
कार में । जो सुषम.समंजस है, वह है चान्द्र में। जो सबका भरण तथा धारण करता 
है, वह है सौर अधिकरण में । वाक्‌, आर्थ, प्रत्यय आदि सब कुछ इस चतुर्धा मुख्य 
प्राण के प्राणन द्वत्ति रूप धर्म में व्याप्त रहता है । इन तीनों में अथथ को मध्य में रखने 
'पर अर्थ का एक रूप है पद (वाक्‌ का), अन्यरूप हो जाने पर यह प्रत्यय है (मानस 
'का) । एक है अर्थ की फ़णात या $0प्रा6 8009, दूसरा है वात 80069 ( वत- 
7976590॥ 0०7 ॥064 ) । यह जो अर्थ ( 50०० ) है, यह सर्वंभावेन मुख्यप्राण के 
ही द्वारा प्रणीत है। प्रणीत >> तत्तद्‌ रूप-धमेन्‍्सम्बन्ध के संघातभाव में वृत्तिमत्ता । 
उन-उन रूप अथवा आक्ृति, धर्म एवं सम्बन्ध का संघात ( 4 59८०१०, णरा॥९0 
07 ण89ाां5०त छथ्याक्‍ भात सा०पगाड़ ) होना । 'अर्थ! शब्द में सोरमुख्यप्राण 
“अब्‌ रूप से आऑग्नेय, “थ” रूप से-चान्द्र तथा शेष अकार ( अंतिम अकार रूपेण ) 

रूपेण वैद्युत है । ऐसा क्‍यों है, इस पर विचार करो | “थ” अर्थ को स्थिति (मर्यादा) 

देता है । अन्त का “अ? अर्थ के अपने रूप धर्मादि का कषंण ( घ्र०60 प०2०7॥०7 ) 

करके रखता है। इसी प्रकार वह इतर अथवा अन्य अर्थ व्यावत्तेन भी करता रहता 


है। अर्थात्‌ अन्त का 'अः अथे की अभिविधि तथा व्याप्ति को सन्तुलित बनाये 
रखता है ! 


अरित्यरस्य संयोगात्‌ थकार इति संस्थिति: । 

उर्णनाभोपमप्राणो ह्यरविस्तारसार्थक: ॥। १९७ ॥ 

अर्थे शब्द में अर्‌ एवं थ को पूर्वोक्त रूपेण इस इलोक में कहा जा रहा है । 
अर के द्वारा अर संयोग एवं “थ” द्वारा संस्थिति। विशेष रूप धर्मंसम्बन्धादि हैं 
अरस्थानीय । “थ' नेमिरूपेण उनको मर्यादा संस्थिति प्रदान करता है | ( अन्त का 
*अ संध्या को अन्वय-व्यतिरेक में प्रदर्शित करता है। कहता है-तुम इतने से हो; 
इसके बाहर “अन्य' हो. ) । मुख्य प्राण उर्णनापि के समान अरविस्तार करके सार्थक 
हो जाता है । पुनः देखो :--. 

मूलान्‌ मूर्दा ततो दन्तस्तस्माच्च मूलविभति: । 

प्राणनेन त्रिकोणत्वमर्थमात्रस्य स्वरुपकम ।। १९८ ॥ 

प्राणन के एक रहस्य त्रिकोण ( परपंधाएवावा 70०97 ) में अथ' शब्द 
को लक्ष्य करो । अ>जिल्वामुलल अयवा मूल | र०+मूर्दधा। थन+दन्‍्त । अ>वही 
मूल । मूल से मुर्द्धा का एक रेखा द्वारा योग करने पर मिलता है अर । मूल अथवा 
नाभि से कोई शक्ति बृत्ति अनिरूपिता काष्ठाभिमुख ( ज्ञात 7०596०९६ 0 था 
पा0०॥760 ॥77४ ) हुई । मूर्डा से ( 'र! से ) दन्त में ( थ्‌ में ) आने का तात्पर्य ? 
जो शक्ति वृत्ति-( 7[768 ० ए0००6 ) मचिदिचत रूप से बढ़ती जा रही थी 








जपसूतम्‌ र५प 


उसे किसी एक निर्दिष्ट निरूपण में छेद करना। रिव्यायर् 609 शांएशा 
प6485776,. कांग्र्माशंणा धात 76[80४07. यह मर्यादासंस्थिति देता है 'थ” | ( अर 
इस “र” मे हसन्‍्त है, वह मर्ेन्यगति की अनिरूपणीयता का लिंग है। ) “थ' से अर 
हुआ त6ांद्ायां766 &79 १6॥॥60. अर्थात्‌ पदार्थ ने [7श0॥07, (./ए॥0(4॥07 
पा लिया । अन्त में दन्त्य “थ' का पुन: मूछ (अ) से योग करो । क्‍यों ? मूल ( शेष 
अवर्ण ) अर्थ की जो व्याप्ति है, वह ठीक हो जाने पर कहो “तुम्हारा यह मान, वह 
मान अवश्य है, फिर भी देखो, तुममें मैंने और ओर मान को साक्षात्‌ परम्परा 
सम्बन्ध में भर कर रख दिया है | तुम साधारण व्यवहार में चाहे जितने क्‍यों न हो, 
वस्तुतः तुम हो सर्वेभृत्‌ । तुममें सब है” । इसी को कहते हैं मूलविभूति | मूल के 
साथ ( जड़ के साथ ) संयुक्त रहकर शाखा पत्ती, जो कुछ भी क्‍यों न निकले, उन्हे 
मूछ से ही सवे भरणी ( पालन पोषण की ) प्रतिश्रुति मिलती रहती है। फिर भी 
मूल से योग रहना ही चाहिये । अतः प्राणप्रणयतार्थ यह रहस्य त्रिकोण सिद्ध हुआ 
मूल से लेकर मूर्दधा ! मूर्द्धा से दन्‍्त/दन्त से पुन: मूल । दन्त छेद करता है। मूल 
उसे पुनः ग्रथित कर लेता है । जैपते मां के गले में हैं मुण्डमाला.। 
अथ का यह लक्षण मन में रखकर अब देखो व्यञ्जन किसे कहते हैं :-- 
२४. स्वराश्रयेणार्थाभिव्यंजकत्वं व्यंजनत्वम्‌ ॥। 
स्वर का आश्रय लेकर अर्थ का अभिव्यञज्जक होते पर है व्यंजन ॥ 
प्रत्येक प्राणवत्तीनां धत्ते वागादिविग्रहम्‌ । 
सामथ्यंघनताकाष्ठा._ तस्येव बीजरुपता ॥। १९९ ॥ 
अराणां सन्निवेशों यः सम्यक्‌ सो5पि समर्थता । 
सामथ्येन हि. वागथो प्रणीयेतेडविनाभवीं | २०० ॥ 
उदात्तादिस्वरेणब. छन्‍्दसा . परिनिष्ठतम्‌ । 
व्यंजकत्त्वं॑ हि बोद्धव्यं सामर्थ्य स्वरनिर्भेरम्‌ ॥ २०१॥ 
पुर्वे सूत्रद्वय में मुख्य प्राण का जो सोमादिरूप चतुर्धा वणित हुआ है, वह 
अमुख्य प्राणापानांदि दश्धा बृत्ति से सहकृत होकर वागादि विग्रह धारण करता है। जो 
विशेष रूप से ग्रहीत है >विग्रह । अर्थात्‌ मुख्य ४ एवं अमुरूष १० ०- चतुर्देश प्राण । 
यह जब धन ऋण रूपद्वय धारण करता है तब १४७ २७-२८ | इनमें से प्रत्येक 
है स्वल्प एवं भूयानू, अतः २८७ २७०५६ | इनमें से प्रत्येक में विन्दु प्रतियोगिता 
तथा नादप्रतियोगिता रहने पर ५६७४ २००११२। इस ११२ में से मूख्य ४ को 
घटा देने पर-०१०८ | यह अष्टोन्त रकलाभाक प्राण सृष्टि में वाकू, अर्थ, प्रत्यय के 
समस्त विग्रह ( 59०0०॥0 385०॥9]486 707रप्नांणा 0 फ्रण्ा7 ) में दुष्ट 
हो रहा है। यह सबका मौलिक ( £)0॥०785 ) है। विग्रह सात्र ही इस सम्बन्ध 
में हैं मौलिक । 





२५६ तृतीय अध्याय 


उक्त प्राण से मौलिक संयोगवशात्‌ वागादि निखिल विग्रह का प्रणयन होता 
है । यदि इस प्रकार के संयोग से सामथ्थ भी घनता की काष्ठा में आ सके, तब विग्रह 
है बीज । समर्थ” > सम्यक्‌ रूपेण अर्थंवर्त्‌ होता । इसे इतिपुर्वे विवेचित किया गया 
है । यदि वाक्‌-अर्थ-प्रत्यय की त्रिपुटी में अर्थ को नाभि में से बेठायें, और यदि प्रत्यय 
हो जाये नेमि, उत्त स्थिति में वाक्‌ ( अग्नि ) यहाँ पर है अर । ऐसी स्थिति में यह 
सहजबोध्य है कि समर्थ मान में विशेषतः अर का सम्यक्‌ सन्निविश है ए70एशः बात 
06 ठां59०भागं0 ० धराठ वगरांद ० एग्ारशा[07., एक ओर अर्थ (00००८), 
दूसरी ओर प्रत्यय (80०९० 0१८४०४०॥) । इन दोनों के मध्य सम्यक सन्निवेश 
घटित करने वाला -> समर्थ | अर अथवा वाक्‌ के सम्बन्ध में इसका विशेष प्रयोजन 
रहता है । 


अब सम्यक का विचार करो । सन्‍्निवेश २ प्रक्लार का होता है। घन तथा 
आतत । एक पौधा और बीज ।॥ स्प्रृत्ति तथा संस्कार। जैसे रील में रूपेटी 
किल्म और पर्दे पर दिखलाई जा रही फिल्म । एक ४३००७००7७४० दूसरी ऋ्रंटा०- 
800.60० ए655थगरॉधा०ा. यह जो घनता है, वह काष्ठा में आती है. ओर यही. 
बीज है । जैसे बीज मन्त्र । आतति में विग्रह ( विशेषरूप से ) । 


यह सामर्थ धर्म है वाक्‌ एवं अर्थ । साथ में प्रत्यय । यह अविनाभावेत्न प्रणीत 
होता है । एक के अभाव में दूसरा नहीं रहता । पहले देखा जा चुका है कि समर्थ 
वाक का यही लक्षण है। वाग एवं अर्थ नित्य-अविच्छेद में सम्पृक्त। जैसे चाम 
तथा नामी का अभेद । बीज में यही है सामथ्य की काष्ठा । प्रणव में शुद्ध काष्ठा। 
इसीलिये बीज मात्र को प्रणवप्रशासन में प्राप्त करना होगा। गोविन्द हरि बोल 
आदि नामों को भी । 


उदात्तादि स्वर द्वारा परिबृहित का तथा गायत्री थादि छन्दों के द्वारा 
परिनिष्ठित व्यजनों का व्यञ्जनत्व निरूषित होता है। क्‍यों कि पूर्वोक्त सामर्थ्य 
विशेषत: स्वरनिर्भर है. अथवा स्वर पर ही निर्भरशील है। अतः संगीतादि में ही 
नहीं प्रत्युत जपकीत्ततादि में भी स्वर सामथ्यं की साधना करो। किम्बहुना यह 
साधना मुख्यतः प्राकृत ( अपरा ) की नहीं है। जीव यन्त्र की निज प्रकृति परा 
को जब तक परमानुग्रहीता नहीं कर लिया जाता, तब तक यह साधना सम्यक्‌ नहीं 
होती । फिर जैसे भी हो स्व॒रवीय॑ एवं स्व॒रप्तामथ्यें आना ही चाहिये। अजामिल ने 
अंतिम काल में पुत्र के कारण नारायण पुकार कर भव मय को पार कर लिया । 
उस समय उसके द्वारा अनुष्ठित दुष्क्ृत्यों के बाबजूद स्वरवीर्य था, इसमें सन्‍्देह 
नहीं । इस प्रकार के स्व॒रवीयं का अतश्तित-अभावनीय संघटन देखकर श्रतीत होता 
है कि यह आकस्मिक है, परन्तु ऐसा नहीं है। आक्श्मिकता की ; भोद में अनेक 


जपसत्रम्‌ रा 


अघटन घटित होते रहते हैं। तब भी साधना में उदात्तादि स्वर और गायत्री आदि 
छन्द के उपयोग को प्राप्त करना ही होगा । 

जैसे लीला कीत्तंन ! यहाँ निगृढ़ रससंवेदन मुख्य है। फिर भी उस रस- 
संवेदन में सुरच्छन्‍्दादि का कैया अपूु्वे उपयोग है । वास्तव में सुरच्छन्दता बहिरंग 
तथा अवास्तविक नहीं है । मुरली मनोहर नवलकिशोर क्या कहते हैं ? सुर-ताल का 
जो भाव है, क्या उसकी भावभंगिमा के भंग होने का भय नहीं है ? अन्तर्देशा में भी 
सुरच्छन्द: को साथ लेकर ही भाव समूह जाता है अपने अन्तःपुर में । यहाँ पर सुर- 
च्छन्दः एक निबिड़ उज्वल मधुर भूमिका ग्रहण करता है। यदि वह यह भूमिका 
ग्रहण नहीं करता, तब हमारी यह दशा तो दशदशा के उपर ग्यारह दशा से अधिक 
ओर कुछ नहीं है । 

व्यंजन तो मूलतः, प्राण में तथा स्वरूप में हमारे प्राणों के प्राण की ही 
व्यञ्जना अथवा व्यंजन है। यदि “क' प्रश्नति प्रत्येक अक्षर के पूर्वे में यह व्यज्जना 
नहीं रहती ( जैसे प्रक्नाद को मिली थी ) तब व्यज्ज़ता तो एकंबारगी है बचना 
तथा गजजना । कुटिला-जटिला। श्रीमती राधा हैं परिपूर्ण व्यज्जना की परिसीमा ॥ 
श्रीकृष्ण की मुरली है निरतिशय स्वर सामथ्यें की परिसीमा । 


अन्त को बातें भावुक रसिक की ओर से अवश्य कही गयी है, किन्तु विश्व 
में वागाथे प्रत्यय के निखिल अनुबन्ध में इस व्यञ्जन सूत्र को परख लो । अत: कहा 
गया है :--- 
२५. भव: सुबरपि च ते ॥। 
ते ( व्यंजन समुह को ) को भुः भुवः एवं सुवः प्रकार 
भू: स्पर्शा भुवन्त:स्था उंष्माणझ्च स्वरित्यपि। 
स्पर्शादिवत्ति भेदेन त्रिलोकी वत्तिमश्नुते ॥२०२॥। 
जाग्रतस्वप्तसुषुप्ती नामे वमेव विचारणा । 
प्राणप्रज्ञाधनत्वञ्चोष्णत्वेनात्र प्रसज्पते । 
एतत्रितयसंग्राहपय स्थल सुक्ष्मणझ्च कारणम्‌ ॥२० ३।॥। 
सन्त्राणं स्व॒रसामर्थ्य व्यञ्जनेव्यक्तिरूपता । 
लयो यंत्र कुतस्त्रन्न स्व॒रो वा वापि व्यज्जनम्‌ 
क से म तक वर्ण हैं स्पश । ये एक-एक निरूपित आकृति में स्पशे देते हैं # 
अतः स्पशंवर्ण है भू: संज्ञायुक्त । 'यह' रूप से जो निरूपित होता है, वह है भू: $ 
“शषसह'' ये चारो हैं उष्माण । ( उष्मसूत्र देखो ) ये सुरः अथवा वह लक्षण में 
आते हैं । ये हैं महाप्राणगोष्ठी । यद्यपि इनका उच्चारण स्थान है ताल प्रभृति, तथापि 
इनमें से कई में विशेषत: प्राण का सवितृधर्म ( (४४९ [4 ) निहित रहता है १ 
१७ 


न्नय से देखो ॥। 


२०४।॥ 





२५2 तृतीय अध्याय 


इसमें से ष०>वबीजभाव, श ->अस्फुट अंकुरभाव, स«> स्फुटकाण्डादि भाव । प्रथम में 
अव्यक्त ( वेध ), द्वितोय में व्यक्ताव्यक्त ( तल ), तृतीय में व्यक्त ( लम्ब ) मुख्यता 
है । ष+सुषुप्ति, श >शयन, स >> जागरण-। “ह” के सम्बन्ध में पहले बहुत कुछ कहा 
जा चुका है। सृष्टि में सब कुछ त्रिलोकी ( व्यंजनाख्या त्रिपुटी संस्थिति ) स्पर्शादि 
व॒ुत्ति का वरण करते हैं। य र लू व का अन्तस्थ चतुष्ठय ही विश्वव्यंजना का भुवः 
अथवा अन्तरीक्षस्थानीय है । इस अन्तरीक्ष की चतुर्धा भेदभावना करो । य >>वायु । 
रन्‍-तेज: ल-> क्षिति । व"-वरुण अथवा अप, अत: अन्तरीक्ष की भी यह चतुर्घा 
व्यापारवत्ता है। अन्तरिक्ष व्यंजन को व्याप्त होने देता है। उसे घन अथवा ऋण 
तेजीयस्त्व में छाता है। उसे श्रान्तिलय ( र०]४४ए७ 765६ ० एव॒णंंपएंणा ) 
प्राप्त करने देता है । उसे रेणु अथवा उभि के आकार में अध्वग होकर वहमान होने 
देता है । यह माध्यम अथवा अन्तःस्थ मात्र का मूल कार्य है । तेजः स्फुरित होकर 
क्रान्तिलय प्राप्त करता है। निगरूढ़ हो जाने पर वह श्रान्विछ्य (35 ॥२०५६ [276789) 
में चछा जाता है। इसीलिये 'र” तथा “ल? में अभेद कहा जाता है। जैसे “क्र' में 
क्रान्तिकय, कल” में श्रान्तिकय । क्र एवं कल का परीक्षण करो | ' में है। क्रिया- 
कारक की व्यंजना । 'वल्” में है फलान्वय की व्यंजना 'क्लप्ति! | 
तिलोकी के दृष्टान्तरूप से कहा गया है कि जाग्रत-स्वप्न-सुषुप्ति प्रभुति सभी 
स्पर्शादि संज्ञा में आते हैं। अतएव भूर्भुव:स्व: संज्ञा में भी यही है | ज।ग्रृत्‌ -> व्यंजन 
की स्पशंभूमि । स्वप्न -> अन्त:स्थ भूमि । सुषुप्ति->उष्मभूसि । यह पहले ही कहा जा 
चुका है। उष्मत्व द्वारा प्राणप्रसंग में क्या कहा गया था ? प्रज्ञाघनत्व । अर्थात्‌ ? 
प्ज्ञा शब्द में जो “श्र! है वह प्राण स्वयं । ज्ञान्‍जज्ञान। प्राण का अपना ज्ञान (व्याप्त 
एवं सीमा दोनों का )->प्रज्ञा । जाग्रत में मात्रास्पर्शादि का ज्ञान, स्वप्न में अन्तस्थ 
( शा ००768 9४प्रल्शा परां3 70 (ऐप ) का ज्ञान । सुषुप्ति में इन दोनों का 


त्याग ! वहां प्राण ( स्पर्शा दि व्यापार रहित ) अकेला रहता है। वह स्वयं को 
अक्रेला जानने लगता है। 


दरीर उपमा में स्पर्श -> एटापफालछाबा ०0ाइलं०प्डा255. इसके रोध अथवा 
ब॥!ध09॥40ं0०ा में स्नायुमण्डलो की जो रणनी प्रतिक्रिया ( 7२९ए2०फऊशथध्ाांगए 
॥२९४८४०ा ) है, वह है स्वप्न ( अन्त:स्थ )। इसमें ( रणन में ) “य' ( वायु ) 
तथा “र' (त्ेज:) संगति एवं “जुट” विशेषत: नहीं रहता । “बा से स्निग्ध भाव आता 
है । उश्रता कटती है। “ल?” से स्थेय आता है और चचलता तथा असंहतता ( 7,80( 
0 00-6॥ए7९ ०0-0090790707 ) चली जाती है। जब “र”' तथा “ल” को साहित्य 
एवं अभेद में ले आया जाता है, तब 'ल” के आधार पट पर “र” अंकन करता है 
आपूर्वे सुठाम रूपायण । ऐसा स्वप्त दिव्य होता है। सत्य भी हो जाता है। अतः 
स्वप्न है इन चार अन्त:स्थ मौलिक ( यबर लव ) का विचित्र योगायोग । इस विचित्र 
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योगायोग में स्पर्श ( संस्काररूप ) नेपथ्यसहग हो जाता है। और “श षस ह 
उष्माण : ? ये मुख्यप्राण की जिस भूमिका को ग्रहण करते हैं, वह है (महा । सकल 
स्वप्न तथा मध्यम का जो भरण-प्रण करे, वह है महा । जैसे तरंग के सम्बन्ध में 
जलाशय एवं वायु । 

अब य र ल व ने अपनी-अपनी वृत्ति के साथ “ल' में लूय प्राप्त किया । जैसे 
जप के उदय में 'ष', नादमेरु में ( जैसे वरेण्यं ) 'र', विछय या विलोम गति में “व 
एवं विन्दुलय में “छः । अब 'ल” स्वयं को घनता की काष्ठा में लाया। १6 $प४€॥ 5 
ए0एश४7शः'धागए ए2]80णा5$ड 7९३४० 8 0०थ एणाए ० 8वर्णा0/40707. फरूस्व- 
रूप ए]०7800॥ अथवा स्पन्द समूह का संघातफल ( 'रि6४पराका ) हुआ शून्य तथा 
पूर्ण ( एक ही साथ ) | किसी विशेष स्पन्द अथवा शब्दगुच्छ के सम्बन्ध में शून्य । 
अपनी एकत्र शक्तिप्तमुच्चय रूपता में पूर्ण ( प्र+अज्ञर-प्राज्ञ । प्रज्ञा जिसमें है वह 
प्राज्ष । पहला शुन्य, दूसरा पूर्ण ) । 

पहले स्पर्शादिख्प जिस त्रितव की विवेचना की गई, उस त्रितय में स्थूल- 
सूक्ष्म कारण, ये तीनों संग्रहणीय हैं । जैसे व्यष्टि-समष्टि भुवतचक्र की नेसि में व्यंजन 
की स्परशरूप से, अर में अन्त:स्थ रूप से तथा नाभि में उष्मरूप से स्थितता है । जैसे 
गणित व्यवहार में पदार्थ के छे48४0० णिग्राणोध्रौॉणा अथवा ईणणाए|4 में उष्मा, 
ए4एथ४०7 में अन्त:स्थ का तथा 39ए०9ांणा में ( डाधए॥ आदि में ) स्पर्श का 
अधिकार रहता है। 

तदनन्तर उपसंहार करते हुये कहा गया है कि मन्त्र का जो सामथ्य है, वह 
स्वर पर निर्भरशील है । उसकी जो व्यक्ति; व्यंजना, भावआदि है, वह व्यंजत पर 
निर्भरशील है । सामथ्यं तथा व्यञज्जना को मिलित करने पर है व्याहरण । 

किन्तु लय में--सुषुसिलय में, समाधिलय में, दोतों स्थल पर स्वर या सवितृ 
रूप से क्‍या प्रसव होगा, व्यंजन अथवा व्यंजनरूपेण क्या व्यक्त होगा ? जप में, नाद 
में, कला-विन्दु में तीन प्रकार का लय संभावित है । नाद लय को जागर रूय, कला 
लय को स्वप्नलय तथा विन्दु लय को सुषुप्तिलय लक्षण में कहा जाता है, तथापि 
नाद का सम्यक लय होने पर ज्योति:, कला का लूय सम्यक्‌ होने पर रस और विन्दु 
लय सम्यकत: होने पर इन दोनों का सामरस्य होता है । अतएव वन्दुल्य ( ज्योति - 
रस की पूर्णतायुक्त ) कदापि सुषुप्ति जातीय नहीं है । विन्दु समाधि है। सम्पक्‌ जागर 
लय की स्थिति में वाह्म स्वर स्पर्श नहीं रहता । चेतना में केवलमात्र नाद ज्योति: 
का परिस्परश रह जाता है। कलालय में भी चेतना में कलारस का श्रत्यक्‌ स्पश रहता 
है । मानों एक रसनिबिड़ मधुनिष्णात्व स्वप्तघोर ! इन त्रिविध रूय के पार है पर- 
मलय । लय “समाधि तब जागर समाधि, स्वप्तसमाधि तथा सुषुप्ति समाधि, 
सर्वान्त में तुरीय समाधि । 





२६० तृतीय अध्याय 
२६. सुख्यानग्राहकत्त्वेन मुख्यानुवृत्त त्वं सर्वेषास्‌ 
मुख्य अनुग्राहक है, तभी सब कुछ ( गौण अथवा अमुख्यभाःव से ) मुख्य की 
अनुवृत्ति करता है ॥। 

मुख्यप्राण के सम्बन्ध के कारण स्वर व्यंजन प्रसंग कहा गया है । इसके पश्चात्‌ 
विश्व व्यवहार में सब कुछ मुख्य की अनुवृत्ति करता है । इसका हेतु क्‍या है ? अनु- 
बवृत्ति का तात्पयं क्‍या है ? इन दोनों का उत्तर वत्तमान सूत्र में दिया जा रहा है । 


प्रथम का उत्तर--मुख्य का अनुग्रह है तभी । अनुग्रह अथवा अनुग्राहक का. 
तात्पयें ? और मुख्य का क्‍या लक्षण है ? 


ग्राहक व्यात्तिवृत्तित्वं मुख्यत्वमिति भावय । 
ग्राह्मव्याप्यच्च वृत्तत्वसुख्यमिति विनिशम्चय: ॥॥२०५॥। 


जो ग्रहण करे वह ग्राहक । जो ग्रहीत हो वह ग्राह्य । ग्राहक को एक वृत्त 

रूप में दिखाया | ग्राह्मय का एक अलग वृत्त । दोनों बृत्तों में ग्राह्म-ग्राहक सम्बन्धाथ न्‍ 
प्रथम दत्त को द्वितीय में आना चाहिये । किन्तु कितना ? यदि पूरा ही आ जाता है, 
तब प्रथम द्वितीय की तुलना में व्यापक है । मौर द्वितीय उस प्रथम की तुलना में. 
व्याप्त है । यदि दोनों दत्त एक दूसरे में पृर्णत: मिलित हो जाये, तब तो है सम-. 
व्याप्ति । यहाँ तो मुख्यामुख्य का भेद नहीं हुआ। जब तक दोनों बृत्त परस्परत: बाहर 
रहते हैं, तब तक उस संस्था में कोई व्याप्त ही नहीं है । द्वितीय में प्रथम के 

प्रविष्ट होने पर झुस्यामुख्य रूप पलट गया । क्‍योंकि इस प्रसंग में यह आवश्यक है 

कि प्रथम दत्त में द्वितीय वृत्त का पूर्ण अन्तर्भाव हो जाये । यदि ऐसा हो गया, उस . 

स्थिति में प्रथम में ग्राहक व्याप्तिवृत्तित्व आ गया । अर्थात्‌ ग्राहक रूपेण उसकी जो 

व्याप्ति होना आवश्यक था, वह व्याप्ति उम्तमें आ गई। 


जो इस प्रकार से व्याप्तिऱ्॒पेण वृत्तिमान हो, वही मुख्य है । ग्राहक के आगे 
“अनु उपसगे द्वारा इस प्रकार की व्याप्त का अनुबन्धन सूचित होता है, भर्थात ग्राह्म 
की व्याप्ति ग्राहक की व्याप्ति के स्वंथा अच्वथ में आती है। “अनु” के रहने पर दोनों 
बृत्तों की 'काटाकटी” इत्यादि स्थरू का परित्याग हो जाता है। अत: अनुग्रह -- एक 
ऐसा क्रियाकारकत्व है जो उसके कम में पृर्णत: व्याप कर अधिकार किये हुये हैं । 
यहाँ कर्म कहता है “मेरा कुछ तुम अपने अधिकार में छो, बाकी का “रफा” नहीं तो ' 
नाराज | यहाँ अनुग्रह नहीं है। कम॑ का 5प्रललातल होना चाहिये । तभी वह 
अनुग्रह सम्बन्ध में आ सकेगा । कर्म प्रवृत्ति की दिशा से इस अनुद्त्ति, आतनुयगत्य, 
समपंण का नाम है भाग्रह। अत: श्राहक का अनुग्रह तथा ग्राहक का आग्रह सम 
रहना चाहिये, विषम नहीं होना चाहिये । 
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पुन: दो वृत्त | अनु या ग्राह्य जो दत्त है, वह जितना भी द्वत्ति द्वारा व्याप्य 
( (०ए०:४४७ ) है, अर्थात्‌ जो कुछ उसके बाहर नहीं है, यहाँ तक कि उसके साथ 
ससंवृत्त ( (१०-९%७॥४४० ) है; वह सभी अमुख्य अथवा गोण लक्षण में आता है । 
स्मरण रक्खो कि मुख्य प्राणप्रसंग मे ही इस प्रकार से लक्षण वर्णना हो चुकी है । 
प्राणस्पापुख्यवत्तित्व॑ प्राणनमिति ग्राहकम्‌ । 
अनुप्राणनमित्येवान्यद्‌ ग्राहयंयद्व्पाप्यव॒त्तिमत्‌ ।।२०६।। 
ग्राह्मग्राहक सम्बन्ध निरूप्यमाणता यतः। 
सोध्प्यनुग्रहसंत्त: स्थात्‌ सर्वानुवृत्तिषु वशी ॥२०७॥ 
देशिक: कालिक: सो5पि छानन्‍्दसो वास्तवस्तथा । 
चतुविधो5नुगो वाप्य-तिग इति ह्विरूपभाक्‌ ॥२०८॥ 
प्राण के मुख्य भाव में वृत्तिमान होना है प्राणन। यह है पृ्व॑ निर्देशानुप्तार 
ग्राहक । “अन्यत्‌ या अन्य एक प्रकार से वृत्तिमान होना ही है अनुप्राणन । यह ग्राह्म 
रूपेण व्याप्य दृत्तिमत्‌ है। ( ग्राहक है व्यापक वृत्तिमत ) गणित के 799]07 
पुफलठाला एथाशबो 4००7० ० 6 5९०००० 36९०० इत्यादि के द्वारा व्याप्य 
ही ( 570807760 ) अन्य-अन्य ॥60०९४8 तथा एि4एथ॥०75$ द्वारा व्यापक एवं 
ग्राहक है | ग्राहक है 5पए७/ पिएएंणा । ग्राह्म -२५७० एफ्रालीणा, 
अनुग्रह किसे कहते हैं ? पुर्वोक्त ग्राह्म-प्राहक् सम्बन्ध जिसके द्वारा निरुप्य- 
माण होता है और जो सर्वविध अनुबृत्ति मे वशी किवा स्वतन्त्र नियन्ता रूप रहता 
है, वही है अनुग्रह । सम्बन्ध को सम्यक रूप से जान लो । 
(१) ग्राह्मग्राहक सम्बन्ध का कौन निरूपण करता है ? 
(२) निरूपित स्थल में ग्राह्यरूप से ग्राहक की अनुद्धत्ति करने पर उसकी 
अनुवृत्ति किसके स्वतंत्र प्रशासन में होती है? 
यदि ग्राह्य कहे कि मैं भी अनुवृत्ति का शासन करूंगा अथवा अन्य कुछ का, 
उस स्थिति में ग्राहक का स्वातंत्र्य सिद्ध नहीं हुआ, अनुग्रह लक्षण भी नहीं आया । 
गुरु के सम्मुख दीक्षा हेतु शिष्य का आग्रह ( श्रद्धादिख्प ) आवश्यक अवश्य है, किन्तु 
दीक्षा द्वारा शिष्य की गुरु सम्बन्ध में अनुद्॒त्ति स्थित हो जाने पर ही अनुग्नह का 
अन्यापेक्षा विरहित स्वतन्त्र नियंतृत्व होता है । शिष्य की आग्रह सीमा है आत्मसमपंण 
में । यह जब तक पूर्ण नहीं हो जाती, तब तक अनुबृत्ति भी सम्यक्‌ नहीं होती और 
गुरू अनुग्रह भी शुद्ध स्वतंत्र रूप से प्रत्यय में नहीं आता । अतएव दीक्षा के पश्चात्‌ 
शिष्य का आग्रह उसकी प्रकृति का प्रण करता है और गुरु अनुग्रह सम्बन्ध भी अपने 
प्रत्यय का शोधन कर लेता है ( यह दीक्षासूत्र में विवेचित होगा ) । 
द चार प्रकार के प्रत्यय विभाजन को अंगीकार करके प्रत्यय हो जाता है 
चतुविध यथा दैशिक, कालिक, छान्दस तथा वास्तव | अर्थात्‌ संक्षेप में+-- 


२६२ तृतीय अध्याय 
(१) किस पर अनुग्रह ( वास्तव ) 
(२) कंसे अनुगप्रह ( छानन्‍दस ) 
(३) कब अनुग्रह ( कालिक ) 
(४) कहां अनुग्रह ( देंशिक ) 
आध्यात्मिक तथा गणित आदि के/ स्व व्यवहार में ही ये ४ प्रकार के अनु- 
ग्रह ( 8705ए्गांग8 ) हैं । इन चारो का (विस्तार अगले प्रसंग में किया जायेगा । 
यहां अनुश्रह के अनुग ( वशगाश्याथा ) एवं अतिग ( परप्रध50०९70७7॥/ ) रूप को 
भी लक्ष्य करो । अनुग का तात्पयें वश्य अथवा बाध्य नहीं है । इसमें जो वशी अनु- 
ग्रह है, उसके स्वलक्षण की हानि है । “तुम्हारे अन्वय में मैं सूत्रात्मारूप से हुँ” यह 
है अंगीकार । “तुम्हारे सब कुछ में हूँ” यह है महाइवास । 

२७. परमत्वेनानुग्राहकमी क्षणम्‌ ॥। 

परमभाव में जो अनुग्राहकरूपता है, वह है ईक्षण ॥॥ 

_ पूर्वेसूत्र में आग्रह-अनु ग्रह विचार करते समय प्रणः शोधन का प्रसंग आा 
चुका है । देखा जाता है कि आग्रह के प्रकृति पु्रण की अपेक्षा जब तक रहती है, 
तब तक अनुग्रह के भी प्रत्यय शोधन की अपेक्षा रहती है । “तुम तो अनुग-अतिग- 
रूपद्य से हो ही किन्तु मैं तो प्रत्यय में नहीं आ सका ।” अर्थात्‌ उसी “एक” की कृपा 
नहीं हो सकी । अतएवं अपना प्रकृतिपूरण होना चाहिये । यही है साधन । बाह्य में 
सोर किरणादि में निखिल सामर्थ्य॑ है, ऐसा प्रतीत तो होता है, किन्तु हमारे यन्त्र सें 
उसका कार्य: कितना प्रत्यय है! " 

इसलिये इस प्रकृति पूरण तथा प्रत्ययशोधन की अपेक्षा करके चलते-चलते 
यह जिज्ञासा उदित होती है--अच्छा, क्या ऐसा कोई स्थान नहीं है जहां पर प्रकृति 
यह कहे कि मेरा समस्त भाव पूर्ण है और प्रत्यय यह कहे कि मेरे समस्त अभाव 
शून्य हैं ? यही स्थान है परम । इस परम भाव में जो अनुग्राहकत्व है, उसे कहो 
ईक्षण । यह ईक्षण “ज्योतिषां ज्योति:”” एवं ““रसानां रसतमः”” रूप से भावद्य में 
उपलब्ध किया जाता है । क्‍ 
प्राह्म व्याप्नोति गृह णाति पादमात्राक्रमेरिह । 
ग्राहक परमत्वेन काष्ठायां तु॒तदीक्षणम्‌ ॥२०९॥ 
अकासवत्‌ सद्ब्रह्माकल्पयताप्यतप्यत । 
अजायतेति चत्वारि रूपाणि सच्ति चेक्षत: ॥॥२१०॥ 
प्राहयेष॒ परमत्वेन होक्षण पञचपात्‌ भवेत्‌ । 
ऊँका रमीक्षणं विद्यादकाराद्यक्षरान्वयात्‌ ॥२११॥ 
( इह ) विश्वव्यवहार में ग्राहक-ग्राह्म में पाद तथा मात्रा व्याप्त रहती है 
ओर इसे अधिकृत भी करती है। पाद तो व्याप्ति गोरव को व्याप्त किये रहता है और 
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मात्रा मानगौरव पर अधिकार रखती है । यह गौरव सवंत्र संख्या द्वारा निरुष्य नहीं 
है । यह क्रम के द्वारा निरुप्प है। क्रम ** ०70०-87806. ग्राहक गौरव केवलमात्र 
समर्थ पर्याय में बहुलत्व या भूयस्त्व द्वारा ही विचाय॑ नहीं है, प्रत्युत्‌ क्रमोन्नत पर्याय 
के महत्त्व अथवा महीयस्त्व द्वारा विशेषरूप से विचाय॑ है। ग्राह्मय यह नहीं सोचेगा 
“मैं जिस स्तर अथवा भूमि में, पद तथा मान में हँ--मेरा ग्राहक ( जैसे गुरु-नाम ) 
उस स्तर में, भूमि में, मेरा व्यापक या अधिकार है ।”” इससे बाधा नही है, फिर 
भी वास्तव में ग्राहक लक्षण के अनुप्तार उन्नत ग्रामादि में गुरु होंगे ग्राह्म की अपेक्षा 
में | 8 प्रशालः काग्र्माआंगा ० 00ए०7रा8 छणाआं०, 3 गगीश 27906 ० 
८०४7०॥॥8 प्रा८३४पा०. स्वेत्र तथा अधिभूतादि में, यहां तक कि गणित व्यवहार 
में भी इस ग्राहकगौरव को समझ लो । यहां दृष्टान्त नहीं दिये जा रहे हैं । 
यहां पर ग्राहकगौरव का क्रम तो कला की अपेक्षा रखते-रखते परम की ओर 

चल रहा है । जब काष्ठा में आया, अर्थात्‌ जब गौरव क्रम सम्बन्ध को छोड़कर परि- 
सीमा में आया, तब उसकी संज्ञा है “तदीक्षणम्‌” । तत्‌ अथवा ब्रह्म द्वारा श्राणत्ह्म 
रूप से अपना ईक्षण । 'एतस्माज्जायते प्राण: ।+”” ब्रह्म का स्वईक्षण ही है जन्म । 

श्रुति में ब्रह्म “तदैक्षत” रूप से श्रुत हैं। सद्गप ब्रह्म (जो कदापि असत्‌ या 
सदतत्‌ नहीं होते) स्वयं का क्षण अकामयत्‌, अकल्पयत्‌, अतप्यत्‌ तथा अजायत्‌ रूप 
से करते हैं । यही है मूछ ईक्षण की चार विधा । अतः मूल ईक्षण को मूल में रखते 
हुये निश्चिल ग्राह्म में परमग्रहीता का जो ग्रहण है वह है पंचपात्‌ | ईंस पंचपात की 
विवेचना इतिपूवे संग्रह-प्रतिग्रहाति रूप से हो चुकी है । 

यहां ऊँ को अर्थात्‌ सदब्रह्म के आदिम प्राण को उद्देश्य बनाकर स्त्रौत ईक्ष- 
णादि की पचविधा ( पंचपात्त्व ) वर्णित है। जो ऊँ का उद्देश्य है, वह हैं सावें- 
भूभमिक । क्योंकि “ऊँ कार एवेदं॑ सर्वेमु” | ऊं के अक्षरावयव के साथ इस पंचपाद 
का. अन्वय है । यह अन्वय भी कहा जा रहा है अगले सूत्र में । 

जैसे विश्वसृष्टि । इसका आदि है अव्यक्त अथवा असत्‌ ( [7-50श0- 
729]० ) । ईक्षण के द्वारा अव्यक्त की आदिम यवनिका ( एसं0संभ रथ! ) 
उत्तोलित होती है । उसे देखा “विन्दुरूपंग” विश्वबीज रूपेण ! काम के द्वारा इस 
विश्वबीज में संवित्‌ ( जाग्रति ) आती है। “तप: द्वारा बीज में उच्छुनतादि उन्मेष 
पर्वे आने लगे । व्यष्टिसृष्टि में भी ऐसा ही होता है । जैसे एक इोक अथवा कविता 
लिखा ! प्रणव के अक्षरावयव का आदि ( अ ) शेष है, अर्थात्‌ अ>अजायत | 


२८. तस्थेव पञचस्त्रोतो्भि: पञचगद्भम्‌ ॥। 

'प्राणब्रह्म के पंच स्त्रोत: हैं पंचगंगा ॥ 

( पंच्गज्भम है एक संज्ञा ) । प्राणब्रह्म का स्वाभाविक नाम है 
ऊँ के अपने अवयव के साथ पंचगंगं का समन्वय सूचित होता है । 


ऊँ। अतएव 


२६४ ह तृतीय अध्याय 


अजायतेत्यकारेण चातप्यतेत्युकारत; । 
अकल्पयत्‌ मेनेतित्यकामयत बिन्दुना । 
ईक्षतति च नादेन पंच  प्रणबवेधस: ॥२१२॥। 


सत्रोतोमि: पंचभिस्तस्य सर्वेग्राह्येष सर्वेतः । 


वेबिष्ठ. परमाइचर्य तद॒विष्णो: परम पदस्‌ ॥२१३॥। 


प्रणववेधस: प्रणवाक्षररूपी विधातृवर्गं (प्यारा टा€्ांए९ ६80075) है। इस 
आदिम विधातृवग के पहले जो 'अ! है, उसके द्वारा समस्त, सब कुछ जात होता है 
सामान्याधिकरणता में । यह सामान्यभाव से जनन (जाति ) ही समस्त संभावनाओं 
का और सब कुछ के “होने” का आदि अधिकरण ( फन्‍्डामेन्टल फ्रेम ) है। जाति 
अथवा जन्म की ॥06& ही सब कुछ के संभव होने का प्रसतिग़ह है । सामान्य भाव 
से सम्भूयमानता ( होने का भाव, संभावना ) सब प्रकार की सुष्टि का आदि है। 
7.0श 0०47 #750 एछप॑07 ७॥/९००१९०॥ .एक वृत्त आकंगा, उसमें अंकत इस प्रकार 
से करूंगा-- ऐसा आदिम विकार । 


जो यामान्यत: “जात” भाव मात्र है ( अर्थात्‌ अभी अंकन की भावनामात्र 
है---अंकन नहीं हुआ है ), उसमें “जात” होने का प्रत्यक्षभाव आने के लिये किस 
शेष छन्द:, आकृति, पाद-मात्रा आदि की आवद्यकता है ? “अ' >>» सत्तासामान्य । 
अब वह आधार में है आवश्यक शक्ति सामान्य । अर्थात्‌ शक्ति जांग्रति सामान्यभाव 
में तथा उच्छनता ( 5फ्रथाग8़ ) में। यही “अतप्यत्‌! ऊँ का “उ! है। तदनन्तर 
सत्तासामान्य अथवा जाति का कथन है कि मुझमे आकृति लाओ । शक्ति स'मान्य 
का कथन है कि मुझमे पाद मात्रा छन्द: दो । यह है “अकल्पयत्‌” । ऊँ का अन्त्य- 
सप्रा सै इन तीनों की संहंति के द्वारा जो केवंछ साधारण भाव में जाते ही था, 
वह पाद-मात्रा आदि के साथ संजात हुआ * यह है जात पदार्थ का बौद्ध अनुप्रत्यय 
( लाजिकल एप्रीसियेशन ) । किन्तु “होना? तो पूरी तरह से है, यहाँ तक कि वस्तुतः 
वह बौद्ध प्रत्यय द्वारा ग्राह्म नहीं है २०६४ 6०7्रफाशलाए 6 928०9 8 ]0हॉं04 
[7700655, 'अनिरुक्तमलक्षणम्‌! तो पृष्ठदेश में है ही ! इसलिये निरुक्त सलक्षण और 
अनिरुक्त अलक्षण के मध्य का सेतु चाहिये ही ! नैरुक्त में “उ' को एक सेतु रूप में 
प्राप्त किया । अनैरुक्त सेतु है यही अर्ड्धा। क्‍या इसे पहचानते हो ? नहीं ? यह 
आवश्यक है । अच्छा ! इस अर्'ध की सेतु सन्धि में ऊँ का दो भाव है ““ईक्षत्‌ तथा 
अकामयत”” । कौन आगे है कौन पीछे, इस प्रश्न को लेकर गोलमाल उचित नहीं 
है | यह परादृत्ति धारणा द्वय में है। ( जहाँ तक हो सके, उतना रछाना आवश्यक 
है। ) ये हैं दोनों नाद तथा बिन्दु । ये हैं नैरुक्त-अनैरुक्त के मध्मस्थ । 








हे ह३% 


इस प्रकार से यह देखो कि “तद्विष्णो:” का परमाइचये रूप जो परमपद है, 
वह परावाक्‌ के माध्यम से पंचस्त्रोतरूप होकर समस्त ग्राह्य पदार्थों में सबवेतोभावेन 
व्याप्त है ( वेविष्ठे ) । 


इस पंचधारा की संज्ञा है पच्चगद्भम्‌ । यह ग्रंथ के पूर्व खण्डों में संग्रहारूया, 
प्रतिग्रहाख्या, विग्रह्मख्या, परिग्रहाख्या तथा अनुग्रहाख्या की संज्ञा द्वारा विवेच्ित हो 
चुकी है । ऊ कार के पंचाक्षर के साथ इस पंचगंगा का सम्बन्ध चिन्तनीय है। ऊँ 
के “अ' के ग्रहण के सम्पक्क में आये ( संग्रह ), “उ' द्वारा प्रतिरूपता में तत्तद्रूप में 
रूपित होने की योग्यता एवं प्रवणता में आये ( प्रतिग्रह ), “म” द्वारा तद्गप होने के 
समन्वय में आये ( विग्रह ) । परिग्रह तथा अनुग्रह की भावना नाद-विन्दु मुलसम्बन्ध 
में करो । एक में परित:, दूसरे में अन्वयतः ग्रहण । जैसे एक माला। सूत्र में है 
परित:भाव | मूल अथवा मेरुग्रंथि में है अन्वित भाव मुख्यता । मुख्यप्राण है इन 
दोनों में व्यान रूपेण । 


सप्तगोदावरं वाधषि सत व्याहृतयस्तथा ॥ 
पञचभ्य: सप्तधा वृत्तियंथा वा सप्त सिन्धवः ॥२१४॥ 


पंचधा से सप्तघा का उद्भव (॥.08 ००79 ० बण॑पथाए ) होता है। 
सप्त व्याहृति तथा सप्ताचि का पहले वर्णन किया जा चुका है। वत्तंमान स्थल में 
'सप्तगोदावरं” ( पंचगंगा के समान ) तथा सप्तविन्धवः विजद्येषतः विचारणीय है। 
गोज">वाक; दा +5 दान तथा आदान; अवर-वर एवं वरावर । अतः गोदावरी « वाक्‌ 
ब्रह्म ( ऊँ , की पूर्णस्वरूपा । वाक्‌ «० एक । दान-आदान ( उदय-विलय ) द्वारा दोनों 
एक होना । प्रत्येक अवर आदि भेद से तीन हैं। अतः १+ २ »८ ३५०७ | वाक्‌ परा- 
भाव से एक है । सिन्धु -- भिचित शक्ति धारा समूह को जो धारण तथा विलीन करे। 
यह है नादविन्दु समानाधिकरणता । इसमें चतुर्धा नाद तथा त्रिधा विन्दु सम्मिलित 
रहते हैं । चतुर्धा -> अव्यक्तव्यक्त, व्यक्त, अभिव्यक्त ( कला के साथ ) तथा व्यक्ता- 
व्यक्त । अन्य भाव से भी चतुर्धात्व भावित हो सकता है। बिन्दु के त्रिधा ० उदय- 
क्रमसम्बन्ध, विलयक्रमसम्बन्ध तथा परमनिष्पन्नता सम्बन्ध । इस सप्त्िन्धु देश में 
जो वास करते हैं, वे आय॑ हैं । जिनकी वागूत्रह्म में अनाकुल दृष्टि है, वे हैं ब्रह्मषि । 
( ऋतं बृहत्‌ ) और जो सत्यमाजंव में सुप्रतिष्ठ हैं, वे हैं महर्षि ( सत्यं महत्‌ ) । 

इसके पदचात्‌ पच्चगज्भम्‌ सूत्र का वर्ण विनियोग अ्रदर्शित किया जा रहा है- 


२९. स्व॒राइच स्पर्शानुनासिकान्ते:स्थोष्माण: ॥। 


स्वर, स्पर्श, अनुनासिक, अन्तःस्थ ( अन्यस्थ ) एवं उष्म रूप से पंच वर्ण 
विभाजन है ॥ 


२६६ तृतीय अध्याय 


स्वरानुग्राहकत्व॑ स्थात्‌ स्पर्शा: प्रतिग्रहाश्रया: । 
विग्राहकवमन्त:स्थ: संग्रहश्चानुनासिक: । 
पंज्चगज्भगक्षया वर्णा उष्माभि: परिग्रह्मयते ॥११५॥। 
क्षरन्तोी ये5क्षरे: काम पञ्चगंगाम्बुविन्दव: । 
सनुभिर्मात, कान्यासंस्‍्तेषां कामाय दोहनम । 
तनुन्यासों मनुन्यासों धनुष इब कामधुक्‌ ॥२१६॥ 


वर्णमाला के स्वर को अनुग्राहक, स्पशंवर्ण को प्रतिग्राहक, अन्तःस्थ को विग्रा 

हक तथा ( विज्ेषत: ) अनुनासिक को संग्राहक्र मानो । शेष उष्मवर्ण तो परिग्राहक 
का रूप है| इस प्रकार के पाँच वर्णविभाजन में पंचगज््म्‌ का आश्रय लिया गया । 
यदि विन्दुनाद, कला, सेतु-सन्धि में अनुग्रह तथा क्रम ( अनुलोम-विलोम ) 

को मूल पदार्थ ( कैटेगरी ) मान लिया जाये, तब इस प्रसंग के विन्दु में सबका संग्रह, 
नाद में प्रतिग्रह ( पाता? ०० ), सेतु-सिन्धु में अनुग्रह तथा क्रम में ( अवर-वर 
काष्ठा में ) विश्नह रूपी भावपंचक मुख्यतः रहते हैं । क्रम के सिवाय यह कौन कहेगा 

कि “तुम्हारा यही है विशिष्ट रूप, ग्रुण, छन्द: इत्यादि ? सेतु-सन्धि के बिना कोव 

पारीण होगा ? 'क” कार आदि स्पशंवर्ण विन्दु से उदित नाद को क्‍या एक-एक श्रति* 

रूप में नहीं छेते ?”” महाप्राण उष्मवर्ण में विशेषत: नादप्रतियोगिता रहती है । 

आभास रूप से इन सम्पर्कों का वर्णन किया गया । सावधान होकर परीक्षा करो | 

“तद॒विष्णो: परम पदमू”? इस पंचपर्व वर्णमाला में संग्रहाख्यादि अवतीर्ण है पचगज्भ: 


डक । [ 
 तदव संग्रहादि ही पंच अमृतधारा को वर्णमाला रूपिणी कामदुधा से 
दुहते हैं । अत: :--- हे "( 





के “पंचगंगा का अमृताम्बुविन्दुसमृह स्वरादि अक्षरों के द्वारा यथाकाम (काम) 
क्षरित हो रहा है । मातृकान्यातप्त ( अर्थात्‌ वर्णेसमृह को उनकी मातृक्रा 'शैक्षाए77 
में सम्यक्रूपेण संयोजित करते हुये ) करते हुये “मनु!” मन्‍्त्रवीय के द्वारा एक ही 
स्थान पर प्रेय: तथा श्रेय: रूपी “अमृतस्यधारा” का दोहन करो ।”” 


उक्त न्यास्कर्म को इस प्रकार से करना चाहिये कि तनु एवं मनु रूपी उभय 
स्थिति में सामथ्यं रूपी वीर्याधान हो सके । तनु:--जपक्रिया का सूक्ष्म यन्त्र ( ॥7- 
० /97श9(75 ) । मनु “० विशेषत: सेतुसन्धिरूपा अद्धेमात्राग्रहीत यन्त्र । न्यास 
यथायोग्य तन्त्र । ऐपा सम्मिलन कराने पर वह श्रुतिप्रसिद्ध 'प्रणवोधनु:' इत्यादि की 
ही तरह तुम्हारा दोहन कृत्य यथाथेत: इष्टकामधुक होगा, यह निःसंदिग्व जानो । 
अब यह सामथ्य॑ ( प्रोढ़ि संज्ञा में ) विशेषत: लक्षित होता है :-- 





जपसत्रम्‌ २६७ 


३०. ईक्षतर्देक्ष: स्वतः प्रोतात्वत प्रौढ़: ॥ 
ब्रह्म अथवा ब्रह्म मयी ईक्षण द्वारा सृष्टि करते हैं। उनका प्रौढ़ि ( प्रतिभा- 
सामथ्ये ) सर्वतः अबाधित रूप से प्रोत ( अनुप्रविष्ठ, अनुस्यूत; व्याप्त ) होता है । 
अतः उनका ईक्षण निरतिशय दक्ष है। ( समर्थ है ) ॥ 
तर्देक्षेति वक्षत्व॑ विश्वपुषि स्वतः । 
प्रोतः यत स्थलसक्ष्मेष्‌ पर्णप्रतिधभिव तत्‌ ॥२१७॥ 
मानमेया दिव॑ग्धे वेदर्ध्पं यत्‌ प्रमातरि। 
प्रोढ़त्व॑ तद्‌ बिना प्रौढ़ि रचना नोपपद्यते ॥२१८॥ 
छनन्‍्दसा तायते यज्ञों यज्ञकूच उन्दसोजित: । 
ठन्‍्दो धनु: शरइच्छन्द२च्छन्दोडपि लक्ष्यमुच्यते। 
सम्यक्त्वं छन्दर्ति प्रौढ़ि मंहत सत्यम्ृत्ं बृहृत्‌ ॥२१९॥ 
वाक्‌प्राणबुद्धियोगेन समच्छन्दस्तथवा गति: ॥॥२२०॥। 
किसी भी क्रिया में दक्षकुशछता तथा सामथ्य लाने के लिये उसे स्थूल-सुक्षम 
निखिल विश्व हृदय अथवा अन्तरात्मा में व्याप्त प्रौढ़ि अथवा पूर्ण प्रतिमा प्रोत (॥॥- 
7797०070) के साथ संयोजना में लाना होगा (यूंजान-युक्त आदिरूप से) । क्रिया मात्र 
का जो उह अथवा उहन है, उसे समस्त के हृदय में स्थित अनुग्रह के सम्पर्क में 
करना होगा । “मत्त: स्मृतिज्ञानमपोहनच्च”” । तालाब खोदा जा रहा है, उसे मानों 
अन्त:स्थल में बह रहे निरवच्छिन्त फल्गु प्रवाह के साथ मिलाना ही होगा । अन्यथा 
मेढ़क का गत्ते हो जायेगा वहाँ । जप में जैसे क्षर कलित बृत्तियों को अखन्डेकनाद मे, 
नाद को ज्योति में, ज्योति को रस में मिलाना । रस तक पहुँचना होगा, क्योंकि रस 
ही है निखिल का हत्‌ । प्रौढ़ि के अनुग्रह के बिचा सब रह जाता है तरुण; अविपक्व, 
असमृद्ध । प्रीढ़ि को इक्षती एवं दक्षा में प्रपन्‍न हो जाओ | ईक्षती >-सर्वेदृक्‌ । दक्ष 
“स्वेभृत्‌ । 
प्रीढ़ि किसे कहते हैं ? मान-मेय-माता में व्यवहार चल रहा है। माता तथा 
प्रमाता एक ओर । मान-मेय एवं उसके सम्बन्धादि दूसरी ओर । इन दोनों पक्ष की 
वेदर्ध्य परिसीमा जहाँ समता में हैं, वह है प्रोढि। जैसे अग्नि द्वारा काष्ठादि 
ईन्धन ग्रहण किया जा रहा है, किन्तु ईन्धन पूर्णत: ग्रहीत नहीं हो रहा है । ईन्धन 
विदग्ध नहीं होगा । काष्ट भी धूम्र भस्मादि रूपेण व्यक्त भी हुआ । किन्तु पूर्णतः 
जला नहीं । अत: आंशिक---असम्यक्‌ ग्रहण में वैदग्ध नहीं होता । पाद-मात्रा तथा 
सम्बन्ध में सम्यक्‌ ग्रहण योग्यता मान तथा मेय सम्बन्ध हो जाने पर ग्राह्मय रूप जो 
ईन्धन है उसका वैदरग्ध्य । जो प्रमाता तथा ग्राहक है, उनमें इस ग्राह्मय ईन्ध्न के 
सम्बन्ध में सम्यक्‌ ग्राहक योग्यता रहती है। एणा० णाए ९०॥०ए४४06 हुआ 
तो, किन्तु अग्नि में इस सम्बन्ध में दहनता सामथ्यें तो है न ? प्रमाता में मान मेयादि 











ब्रेक तृतीय अध्याय 


सम्बन्ध में जो वैदरध्य है, उसे प्रीढ़ि संज्ञा दी गई है। जो मानमेयादि असम्यक्‌-- 
असमग्र रूप से ग्राह्मय हैं ( एथधाप्रध, ए&४४४९ 7९8577९5 काठ 7९]४7075 ) उपमें 
असम्यग बुद्धि प्रमाता ग्राहक ( ता0ज़छाः ध१0 पा८४८० ) हो सकता है । वह बुद्धि 
यथेष्ट युक्ति युकतता ( एगंगरल्ए6 ० 5पीटलंशा। (२९३5० ) तथा लघिष्ठ भ्रम 
सम्भवता ( एप्गणंए6 ० 7,९३४६ ?7700209॥॥क्‍7 ० 07 ) रूपी सूत्रों को लेकर 
संतुष्ट हो सकती है | यही है उप्तका विज्ञान | परन्तु इसमें समग्र विश्वरचना तो 
क्या, एक धूलिरेणु की भी उत्पत्ति नहीं हो सकती ! प्रौढ़ि को यदि पूर्ण प्रातिभज्ञान 
( रिशालिल, २९३5०ा वरे०अंताग]३ भाव पर्णागतह ० पाढ धल्द्वा। ० फांगढ$ ) न 
मानो तब बोलो कि सृष्टि के मूल की खबर ए77०४$०॥ है, अन्धतामिश्र है। यह 
कहकर वास्तविक को अपने अप्रौढ़िगौरव से लघु कर दिया ! 


रचना के प्रारंभ में है छन्‍्द: । अत: निरतिशय छानन्‍्दसी कुशलूता>-प्रौढ़ि । 
अत: यज्ञ (सृष्टि) का तायन करता हैँ छनन्‍्द: । जो यज्ञकृत्‌ है वह स्वयं छन्‍्दों के द्वारा 
उजित होता है। यज्ञ का क्रियादिरूप में वितान है छन्‍्दसा । जो यजमान है उसका 
कारकादिरूप में अभ्युदय भी है छन्दसा। अतएव सम्पूर्णता-सामथ्यं॑ तथा साफल्य 
रूपी निमित्त ही प्रौढ़ि प्रशासन में आवध्यक हैं। पुनः विचार करो कि छन्द ही धनु, 
है, यही शर: है, यही है लक्ष्य । छन्द में जो सम्यकता ( ?८६6०(॥6७५ ) है, वही है 
प्रोढ़ि । प्रौढ़ि के दो रूप है सत्यं महत्‌ तथा ऋतं बृहत्‌ । वाक्‌-प्राण तथा बुद्धि किस 
अ्रकार से समच्उन्दन्ता ॥ (86 5४76 पएप्प& ०७ (!णा००092०॥०० में आये, यही 
है साधन । किसके साथ समच्छन्दन्ता में ? सत्यं महत्‌ तथा ऋतं बृहद्‌ रूपी जो प्रौढ़ि 
है, उसके ! पूर्व खण्डों में आलोचित अनुरूप प्रतिरूपादि शुद्धि साधन का समाश्रय 
लो । यही है क्रम साधना । जपध्यानादि प्रोढ़ि समरूपता में आने पर होता है समथ । 


सम अर्थात्‌ सद॒श शाप्राक्षा, “तद भिन्‍्नत्वे सती तन्निष्ठभूयोधमंकत्त्वम्‌” और एक- 
रूपता में दक्ष । 





चतुर्थ अध्याय 

१. अक्षरत्वम दिते: ।॥॥ 

अदिति को अक्षर जानो ॥ 

अदित्यक्षरसामान्यं क्षोसविरहतवृत्तिता । 

. इतीतिगतिबोजत्वं विभशंशक्तिसम्भवम्‌ ॥ २२१ || 

अत्‌--इति «अदिति । अत्‌ >> अक्षर सामान्य रूप से रहना। जिसमें किसी 
प्रकार को क्षोभ नहीं है । जैसे निःस्पन्द महाकाश, निस्तरंग महोदधि । तब क्या 
शुद्ध अधिष्ठान मात्र है ? इस सम्बन्ध में भी अदिति की व्याप्ति न्‍्यून नहीं है। फिर 
भी अदिति को आदि माता रूप से प्राप्त करना ही होगा ।. अतः “इति” आर्थात्‌ 
विमश शक्ति बृत्ति जिसमें सम्भव हो जाये; वही बतिबीज अदिति में है। अदिति 
विमशं॑मूला भी हैं । विमर्श की पुनर्भावना करो । 

प्रकाशस्य विमरशेस्प सम्परिष्वक्तगाढ़ता । 

पधिकाउपि क्षरक्षोभे ह्यदितिव्यापिका परा ॥ २२२१ 

प्रकाश तथा विमर्श कभी भी प्रथक्‌ नहीं होते-। पूर्ण अधृथक्‌ भी नहीं है । 
दृगदृव्यादि इन्द्र स्थित नहीं होते अथच चने के छिलके के नीचे पड़े दो दाने के 
समान सम्प्रिष्वक्त हैं। [0008] (008०8०७॥०७. 'र८एा७ कहने से अद्वन्द्वस्थ- 
मिथुनी भाव | पफलए 60 गण ए७ 4806 06 8०००४ ७४० 0०70 

यह जो सम्परिष्वक्तगाढ़ता है, यह ब्रह्म की आदिम रातजिरूपता अथवा 
रोधिका शक्ति के अन्तगंत है । यह सेतुरूपा है, जो मध्य में रहकर अक्षर सामात्य 
को क्षरक्षोभ में विवत्तित करती है । 74 45 (6 ॥750०पराॉंव०0068 शार एए770०७०6 
ए0फज्रध्शा 8शा॥8 3$ शएशा बात 86००णां7॥९ सेतु में भी दो सन्धियां है वर तथा 
अवर । रससन्धि में विमर्श स्वयं को परमघनीरूपता ( बिन्दु ) में ले भाता है । 
अवर में यह सम्परिष्वक्तगाढ़ता विमर्श द्वैतत्व ले आती है, तथापि दन्द्वस्थ नहीं 
होती । 'मिथुन” अथच “स्त्री च पुमांश्च” का भेद अनुदित है। विमशं का विन्दुत्व 
'स्वत:ः किसी विमर्श विशेष विशिष्टता में नहीं है। मर्शपंचक के बीज की अथवा 
मूल रूप में पूर्णत्व-शुन्यत्व तथा एकत्व की भावना करनी पड़ेगी । 7.6 २00: श०- 
७ण०वगाएता ता व ॥.0शॉ०4॥4 86९००ञाए. ट 

उक्त सन्धिद्वय में ही रोधिका (रात्रि) है । 80 900 ७॥65 0 6 वंग्रा्ट 
क्‍.,280॥78 ॥6 8]080०] 4700 ४06 .,0809/], दो सन्धि के मध्य में भेद है अनु- 
घावन योग्य । एक है विमशें बीज अथवा मूल जिसमें स्वतः कोई विमृश्य बत्तिता 
नहीं है। विमर्श भी अपने बीज में जाकर कहता है “यहां तो कुछ भी कहने योग्य 








" 


3९ पेतु थे अध्याय 
नहीं है ।”” दूसरा है इस विमर्श बीज का आदिम तथः। इसके हारा बीज में 
उच्छुनता आती है । वह अपने पास स्वयं ही आती है ! जैसे सुषुप्ति तथा जागृति की 
सन्धि में | यहाँ भी स्व विमर्श ( ॥ की 7)50072०7५ ) प्रूर्ण नहीं रहता । स्वविमर्श 
को पूर्ण होने के लिये इस सम्परिष्वक्त गाढ़ता से उत्यित होना पड़ेगा । रोधिश मो 
रात्रि ही विमशंबीज को अंकुराभास, अंकुर इत्यादि क्रम से मशैपंचक रूप 'घारत 
कराते हुये मुक्त ( १०७४४४ ) करती हैं । अर्थात्‌ रोधिका लेती है व्यापिका की 
भूमिका । रा(। हो जाती है आवि । 

यह दोनों है अदिति की भुमिक्रा । परमा अदिति सववंविध्र भूमिका से (अतः 
मरशंपंचक से भी ) उध्व हैं। जो परा तथा अपरा है वह परमा में व्धापिका होते 
योग्य जो नहीं है । 

स्वर स्पर्शादि पंचत्वं पंचत्वं पदमात्रयो: । 

विमर्शवृत्तिताजन्यस्तत्वसंस्येबतान्वय: ।॥॥ २२३ ॥। 


अक्षर सामान्य में विमशशं वृत्तिवशात्‌ ( (2प्रा78 (० एिप्रातब्गाल॥॥। 
50688 ) पूर्वालोचित स्वरस्पर्शादि स्वर व्यंजनाकृति में क्षरक्षोभ ( 8480 दा] 
(:०7०४०॥$ ) घटित होने छगता है । इसीलिये पुन: पद एवं मात्रा पंच आकृति की 
हो जाती है। 'पंद्यमात होऊं” यह भाव मात्र रहने पर पद है ( जैसे व्याकरण के 
पत्यययोग में प्रकृति )। इस पद में कोई सीमासमुद्येश्य व्याप्ति उपलक्षित होने पर 
है पाद । ( जैसे गायत्री में ) । उपपद, प्रतिपद, अनुपद, अधिपद तथा झतिपद ही 
पद में पंचविभाजन है| पद्‌ « पद्यमान होना । 
(१) इसके समीप जाना ( 00970०्रंगर॥ा79 ) 
(२) इसके समान होना ( 3थाह३ अंपां|क्वा (0 ) 
(२) इसके अन्वय-अनुबन्ध में आना ( छथाए ॥ञं॥:०१ एप शांत ) 
(४) इसके अधिकार अथवा व्याप्त में आना (छशञा।8 ००ए७०१ 5७० 4६ 0 
(०ए८्पा?8 ॥ ) 
(५) उसे अतिक्रम करना ( 8०2 986एणा6 ॥ 88 (एशाइटशात&ा( 07 
45 छ0 ग्रागाक्षाथा। [क्षाइट्लातला ) 
मात्रा का विभाजन देश सम्बन्ध से होता है । 


अब यह लक्ष्य करो कि तत्वमात्र ( देश-काल-पाद-मात्रा ) की संख्येयता 

( संख्यारूपेण गरहीत होने की योग्यता ) विभश बृत्ति के अन्वय अथवा अनुत्रन्ध से 

संभावित होती है अर्थात्‌ जब तक विमर्श नहों है, तब तक तत्व संख्या भी सम्बन्ध 

आदि में निरुत्तर, चुप है। विमर्श का उदय होने पर संख्या सम्बन्धादि आ जाते हैं। 
विमशे के ही कारण भान हो जाता है भास । 













अपसू तरस 


अब काल :--- 


महाकालोह्यक्ालश्चाक्रमिकक्रमिको.. तत: । 
क्रममात्रिक इत्येब॑ कालो5पि पञ्चतांगत: ॥२२४।॥ 
महाकाल-अकालरू-क्रमिककाल-अक्रमिककारू एवं क्रममात्रिक काल रूप से 
क्राल पंचधा अभिव्यक्त है । इनका विचार आगे किया जायेगा। संक्षेप में काल का 
क्रूमा रूप अथवा परिपूर्णरूप है महाकाल। ये हैं ब्रह्म, निविशेष-सविशेष । विशेष 
क्रो यदि पूर्ण शुन्यता में लो, तब ये हैं अकाल । विशेष में कलकाष्ठापादमाज्रा में से 
क्रैेवल पाद एवं को काष्ठा रक्खो, कला-मात्रा को निकाछ दो, तब काल है अक्रमिक 
( 76 35 [0708०॥0600$ पगशगणां।6 €ड्रॉथाआं०) यह है सुत्रात्मा सर्वेभूतानाम्‌ | | 
तदनन्तर कला , 4506० -०॥9$९४ ) को छोड़ा; मात्रा ( !०७४पा७ ) को लिया । |, 
यह है क्रमिक काल । गणित व्यवहार में यही नियम है । अन्त में कला को जोड़ो । क्‍ द द 
अब है क्रममातिक काल । साधारण कार व्यवहार इसी से निष्पन्न होता है । महा- ॥| 
कार है विमर्श बीज का आधघान । ' 
अब देश :--- 
भूसा चाकाश इत्येवासातन्रिकमान्रिका पुनः । 
पदमात्रिक इत्येगं॑ देशस्पापि विभाजनम्‌ ॥ २२५॥ 


देश-तथा भूमा, अमात्रिक, मात्रिक, पदमात्रिक ये हुये पंच । विमृश्यवृत्ति ता- 
के कारण काल विशेषत: “क्रम” को देश विशेष करते हुये मात्रा को ग्रहण करता है। 
काल से संख्यान । देश से परिमाण | संख्या तथा मान को लेकर ही पदार्थे का संख्ये- 
यत्वं होता है | संख्येय पदार्थ है [000॥090]०, प्रा685प720]०, 777॥780]8 
२ वर्णत्वं कश्यपस्य ॥ 
कृश्यप को वर्णरूप से जानो ॥ 
अक्षर के समान वर्ण भी एक रहस्य संज्ञा है । 
अर्गो.. यदक्षरत्वेनाणं.. वस्तुदस्तुवप्रहात, । 
आदो सम्प्रसरदवाच्च ह््णों वर्णायतेझजसा ॥॥२२६॥ 
अर्ण है अक्षर का एक नाम ( इसके अन्त में “व रखने पर हो जाता है 
! 





अर्णव । इस अन्त के 'त्र! का सम्प्रतार करके (अर्थात्‌ उ) यदि इसे अर्ण के आदि में 
रक्‍्खो, तब यह है उ+#अर्ण <वर्ण ( अर्णो वर्णायतेडञ्जसा )» इसे कोशल के द्वारा 
साधना होगा । कौशल का स्मरण करो । अन्त्य 'व' ही आदि में 'उः होकर सन्धि में 
आया । 
इसका भाव ? 
उच्छुनत्वमुकारेणाणेंन. चर क्षरदक्षरम्‌ । 
एवं वर्णन विज्ञेय: स्वोभावों योउक्षरादितेः ॥२२७॥। 





७२ चतुर्थ अध्याय 


अं! अर्थात्‌ “क्षरदक्ष र”” अथवा क्षरख्पेण आ रहा है, ओर पूर्णंकाष्ठा 
“शैन्त जाने का सामथ्ये अक्षर पदार्थ प्राप्त कर रहा है। ऋष> मूर्धन्य गति । यह गति 
गुणित हुई 0४०6० ॥४प्रा४9॥0०5 408० ( जैसे रणनादि में होता है ) ऋ हो गया 
अर । यह किसी तल अथवा ?]७॥6 के सम्बन्ध में एक सीमा प्रदर्शित करते हुये 
कहता है “देखो यहाँ तक, यही न” । अतएव अर न*">अर्ण । यह हैं कह अक्षर 
की पूर्ण तथा व्यक्त आकृति ( #णा एुालाए एथशाल्या ) । अन्त में “व” को रखने 
पर वह अव्यक्त ( ?ठाथा79] ) आक्वति प्राप्त कर लेता है। अर्थात्‌ गतिलेख 200 
ही गया । किन्तु मुख किस ओर है, बोलो ? ट्गात० से ?0थाधंध की ओर, जे 
जाग्रत से सुषुप्ति के समय । मुख को पलूटो । किसी को पलटते समये उसे 'सम्प्रसरत्‌ 
भाव में लाकर तब्र पलटना पड़ता है। जैसे रील में फोटो खीची गयी | इसे खोल 
कर तब उलठटे रूप में रखना पड़ता है । 


चित्तद्तत्ति का कोई संस्कार है। चिक्तव्ृत्ति को उदबुद्ध करके, उसका रूख 
घुमाते हुये ही उस संस्क्रार को बदल सकते हैं । यही है 757०० शाश्ध9आं5 का 
मूल सूत्र | अत: अर्णव का “व” ही उ होकर अर्ण के आदि मे आकर इस प्रकार से 
वामत्व अथवा शक्तिवेपरीत्य को छाता है| अणणंव सब को लेकर शक्तिमान होते हुये 
रिजवें बैंक में जमा कर देता है। वर्ण कहते हैं “मैं ही तो रिजवं बैंक हूँ। मुझ से 
ही समस्त शक्तिमान को निकालो” । अत: वर्ण अर्थात्‌ अक्षररू्पा अदिति का उच्छून 


भाव । अदिति अब केवल शक्तिसामान्य रूपा नहीं हैं। वे हो जाती हैं असामान्य 
शक्ति गर्भा। अक्षर का यही रूप है वर्ण । 


क्षरक्षोमस्थ सर्वस्य॒सर्वतो मौलिकाकृति: । 
वर्णाभिधा हि हल्लेखा दब्दार्थेप्रत्ययादिषु ॥२२८।। 


“वर्णयति अथवा वण्यंते अनेन इति वर्ण” इससे यह प्रतीयमान होता है कि 
निखिल क्षरक्षोभ की (5065आए8 370 शाधा।ए॥ए 0० 6 छ8० 0१!णापंापएए) 
सर्वेतोभावेन मौलिक आंकृति है हल्लेखा। वह इस मौलिक अर्थ में है वर्णाभिधा, 
(॥6 एएंप्राक्षाए 70शाक्षाएं० 70०0००४४०, ऐसा शब्द-अथ-प्रत्ययादि सर्वे स्थल पर है । 
इसलिये जपसूत्र में वर्णरसायन-प्राण रसायन तथा भावरसायन का अविच्छेद्य अन्वय 
किया गया है । जैसे वर्ण "उ+अर्ण - ऋ ( अर )#$ न इत्यादि। शंब्दवर्ण तथा 
रूप वर्णादि को भी मूल प्राणस्पन्दनाधार में अन्वित करके देखो । योगस्थल में 2४- 
70776-7॥०0979 की तरह ही ९॥0०7०-7शरदा॥०९ भी प्रयोज्य है । 


इस बार कश्यप शब्द का वर्ण रसायन :-.... 
भ्‌ः स्पशंत्वं कपान्पान्च भवरन्त:स्थता हि यड । 
शेन स्वरुष्मता चाहि वर्ण अध्यात्मकृश्यप:; ॥२२९॥ 











जपसूत्रम्‌ र७रे 


कद्पप शब्द के आदि तथा अन्त में क, प | ये दोनों आदि तथा अन्त स्पर्श 
वर्ण के आद्य ( प्रथम ) अक्षर हैं। यदि अक्षर सामान्य रूपा अदिति को भू: ( यह ) 
कहें तब क तथा प ( जो कि कश्यप शब्द के दोनों ओर के दो वर्ण हैं ) अदिति का 
स्पर्श कर रहे हैं । मध्य में है इय "०श कै य । श है उष्म वर्ण जो है स्वः ( वह )॥ 
उष्म्वर्ण पुर्रोक्त महाप्राणता तथा उच्छूवता का लिगक है । अतः यह स्पष्ट हुआ कि 
कश्यप ही अदिति को क्षेत्र रूप से आद्यन्त स्पर्श करके उसे उच्छूत महाश्रागता में ले 
आये । किसी भी क्षेत्र | ल्‍१७॥०१ ) को इस प्रकार 5प्राणाक्षाइ९ में ले जाने हेतु उसमें 
एक “लम्बमान' देना पड़ता है । यह लम्ब यह निर्देश देता है कि कितना उपर अथवा 
नीचे चार्ज जायेगा अथवा नहीं जायेगा ! भूः तथा स्वः के मध्य में है यह अन्तरीक्ष । 
यह अन्तरीक्ष कह्यय में है “व” ( इय )। अतः अदितिष्लक्षेत्र। कश्यप5"ूक्षेत्रप; 
क्षेत्र । प्रयम है अक्षर संज्ञा में दूसरा आता है पूर्वोक्त वर्णसंज्ञा में । यह अवश्य है 
कि अक्षर रूपा अदिति असीमा हैं । उनका आद्यन्त स्प्रे नहीं होता फिर भी अक्षर 
का वर्णत्व करने के लिये उसमें आदि तथा अन्त का व्यवहार. छगाना पड़ता है । 
वर्ण 5 2 ०१ग्रए० ए)्रणं9०, वर्ण के द्वारा समस्त, सबदुठ वर्णित तथा निरूपित 
होता है । कश्यप हैं मूठ निरूपक । 
क्या पूर्वोक्त आधार-पुरक-लिगक का 
आधार । 'क' इस आधार के किस्ती आदि ( ०ांड्टां78| 
स्पर्श करता है। “प” उसमें कोई अन्त: स्थल ( वल्मयरंतह 20ञञँ07 ) है । उष्मः 
महाप्राण 'श! ->पूरक । अन्तःस्थ षत- लिगक । इस अरकार से वहुधा अदिति-कश्यप 
की भावना करो | जैसे अदिति अन्त । कश्यपन्‍»अत्ता । अक्षर तथा वर्ण) यहाँ 
मोलिक परिभाषा में हैं । 


विश्लेषण याद है? अदितिऊऊ 
) स्थल ( ?0आंध07 ) का 


३. संपोगादिभ्पो दक्ष: ॥॥ 

संयोगादि से होता है दक्ष ।। 
संपोगाइच वियपोगाश्च प्रतियोगस्तृुतीयत: । 
प्रयोगश्च नियोगश्च  पत्चता: क्षररू्पता: ॥२३०॥। 
आयद्राभ्यां जायते मन्त्र यन्त्र प्रतियोगतः । 
अन्त्याभ्यां जायते तन्त्रं दक्षो धुरन्धरो जने: ॥२३१॥ 
क्षोभ्पक्षोभक सम्बन्धे सम्बन्धस्प निधघामक: ॥ 
दक्षोष्य॑ व्यवहारेष.. भूमिकापटचित्रकः ॥२३२॥ 


प्रथमत: यह विचार करो कि जितने प्रकार के भी क्षर विचार दृष्टिगोचर 
ही रहे हैं उनके नियामक ( 09०/8/॥8 _ छ४००४७ ) रूप में ये पांच ही हैं, यथा 
संयोग-वियोग-प्रतियोग-प्रयोग तथा नियोग । संयोग तथा वियोग का कार्य है संयो- 
जन एवं वियोजन । इन दोनों से होता है। मन्त्र जैसे तुम्हारे वाक्‌-मन प्राण। ये 


१८ 
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एड चतुर्थ अध्याय 
सभी अनेक शाखाओं के रूप मे ब्त्तिमानच होता हैं। इनका योग विशेषरूप से (व्यव- 
हारत: ) उन सब के साथ रहता है जो कि श्रेय: अम्नतायः नहीं है । यहाँ सब है 
अनिष्ट का योग । इससे वियोजन करते हुए जो दृष्ट संयोजन प्राप्त कराता है, वह है 
मन्त्र | जेप्ते कागज पर एक स्थिरविन्दु । यदि अन्य विन्दु इसे केन्द्र में रखकर दृत्तां- 
कन करना चाहे, उस स्थिति में उस आवत्तंन में उसे विषमद्ृत्तिता को छोड़ना होगा 
ओर समद्ृत्तिता को प्राप्त करना ही होगा । यही है द्वत्त का सूत्र अथवा मन्त्र । यदि 
सागर के जल को पर्जन्यरूपेण प्राप्त करना चाहो, उस स्थिति में जल को सागर का 
त्याग करते हुए वाष्पाकारेण उध्जॉत्यित होना पड़ता है । उस वाष्प को भी पुनः 
वायु के विस्तार में उपयुक्त शैत्यमान आदि प्राप्त करना ही होगा । यह है पज्जन्यमन्त्र । 
ऊ आदि के जप में नादविन्दु के समानाधिकरण में जो विन्दु है उससे सर्वेश्रथम नाद 
को तदनन्तर कला को वियुक्त ( उतित ) करना पड़ता है। अन्त में बिन्दु में ही उप्त 
उदय को संयुक्त ( विछीन ) करना होगा । यही है मन्त्र । और उदय-विलूय सन्धि 
की नियामिका अर्द्धा ही समस्त मन्त्रों की मनु हैं । 


प्रतियोग से होता है यन्त्र । स्पष्डतः प्रकट है कि संयोग-वियोग, जैपे-तैप्ते 
नहीं होता । जैसे (४७07० >पण्था०7 हे, 9, ७, ० के एक निर्दिष्ट अनृपात सूत्र 
में सम्बद्ध होने पर ही यह होता है। अन्यथा नहीं होता । अत: हमें संथोग-वियोग के 
एक विशिष्ट रूप-लेख अथवा आकृति को प्र)त करना ही होगा । जो आवश्यक 
संयोग-वियोग है, उसकी एक परिकल्पना ( तव्ञंछय बाव तंबडाबा। ) तथा एक 
प्रतिरूपलेख का होना आवश्यक है। जैसे क-ख-ग विन्दुत्नय । मन्त्र ने कहा “इन 
तीनों को एक ऐसे कौणिक सम्बन्ध में स्वापित करो जिससे “'क' में उप्तके तीव कोणों 
की जह (ह कोणों में हो” । यन्त्र कहता है “यह त्रिभज अंकित क्रिया”? । तरिभज 
के इस निदिष्ट कौणिक सम्बन्ध में तीनों विन्दु परस्परत: प्रतियोगी हो जाते है ।( 
इस श्रकार से सवेत्र प्रतियोग व्यवस्थापक की यन्त्र भावना करो । 7६ 4$ ६86 [एय- 
शं9]6 0 ए0फ्र०० ००-0074007॥ ( थात ००700] )। 


प्रयोग तथा नियोग ये दोनों हैं तन्‍्त्र । तन्त्र में सब कुछ प्रयुक्त होता है और 
नियुक्त होता है। इन समस्त योग अथवा वियोग के लिये जो योग्य (॥0-9707०7) 
हो, उन सभी अभीष्ट क्रिया ( 06थभा7९2० 30०४ए३४०7७ ) को कहते हैं प्रयोग । 
आधान-सन्धान-विधानादि के द्वारा योग्यता होने पर अभीष्ठ क्रिया करना प्ज्,नियोग । 
जैसे योग में जब तक याजक एवं यजमान परस्पर नियोग नहीं कर लेते, तब तक 
अभीष्ट याग के सम्पूर्ण होने की सम्भावना ही नहीं रहती । यजमान वरण करे 
यथाविधि से याजक का । याजक भी यजम्ाव को संकल्प आदि कराये। इस साधा“ 
रण लक्षण का परीक्षण सबंत्र करो। 











जपसूत्र म्‌ २७५ 


इन तीनों के ही एक 'ध:” अथवा अक्ष की आवश्यकता होती है। धू:! 
अर्थात्‌ जो गति द्वत्ति में अभीष्ड मान, छन्दः तथा आकृति का १(०४०7. “धर” तथा 
वक्ष का एक “विशेष” भी है। इसे अक्षसूत्र में विवेचित किया जायेगा। संक्षेप में 
धू: में है केनद्रीणममुखता और बक्ष में है व्यासमुख्यता । यहाँ दोनों को मिलाकर 
यह कहा जा सकता है “यह तत्व दक्ष हो गया ।” यह 'जनि! अथवा संभव मात्रा में 
( जो हुये हैं उत्तमें ) धरन्धर है । 
अतः क्षोभ्यक्षोभक के चाहे जितने भी सम्बन्ध हों, सभी का नियामक है 
दक्ष । निखिल व्यवहार का जो भूमिकापर (88०६ श/०परात फ़ञांका ० एांणएा6) 
आवश्यक होता है, दक्ष ही उन सबका चित्रक ( डिजाइनर ) है। इस बिचित्र 
विज्वरचना का मन्त्रद ( आू्ूचिटेक्ट ) स्वयं प्रजापति है। विश्वकर्मा ( तन्त्रद ) है 
इन्जीनियर । दक्ष हैं यन्त्रद, डिजाइनर | यहाँ एक ही पुरुष त्िधा प्रतिभात हो रहा 
है प्रजापति, विश्वकर्मा तथा दक्ष के रूप में । दक्ष “शिवाय, कुशल होना चाहिये 
( साधक हेतु ) । 
४. अदितेदेक्षोी दक्षाददिति:॥ 
अदिति से दक्ष, दक्ष से अदिति ॥ 
ऋचां प्रहेलिकां पेय॑ तां विद्याद्‌ विश्वसुष्टियु । 
स्थितिथापकताबीज पृथु वाणू तनुं स्थितम्‌ ॥२३३॥ 
रेखाचित्र हि वर्णानां वर्ण्पानाञजच विशेषत: । 
वर्णकस्तस्य दक्षोड्पम दितिवेण मातृका । 
अक्षरूपाक्षयोगेन विश्वे तरंगभ्भंगिमा ॥॥२३४।॥ 
ऋग्वेदादि में अदिति से दक्ष; दक्ष से अदिति, यह प्रहेलिका अंकित है। उस 
प्रहेलिका को विश्वसृष्टि, समष्टि तथा व्यष्टि में जान लो । क्यों ? क्योंकि इस प्रहे- 
छिक्रा में स्थूल ( पृथु ), तनु तथा अणु ( सूक्ष्म एवं सूक्ष्तम ) निखिल वस्तुजात 
की, स्थितिस्थापक धर्म की बीज ( ०000 छागालंएा० ० छ4४० 24500 % ) 
निहित है। वस्तुओं का व्यवहारत: एक स्थितिरूप रहता है । वह है उस वस्तु का 
व्यवहार निर्वाहक स्वरूप तथा स्वभाव । यह अक्षर एवं अच्पृत नहीं है । इसका क्षोभ 
तथा च्यूति निरन्तर है। तब भी वस्तु 'क्षेप्र' में, अपने स्वभाव स्वरूप में रहना 
चाहती है। जैसे एक रबड़ के गेंद को अथवा (€िंप्रग को 7८५४0 दो, वह पूर्व रूप 
में पुनः आ जाता है, वैसे ही ! यह केवल जड़ धर्म ही नहीं है। यह सत्र है। 
क्षरभाव में एक क्षोपक ( 57०88 ) होता है। वस्तु है क्षोष्प । उप्की क्षरद्धत्ति है 
504, अत: वस्तुमात्र के सम्बन्ध में इस क्षोक्य-क्षो भक अनुपात को जो ठीक करे, 
यह निश्चित करे कि वह किस अनुपात में क्षेम ( स्वभांव-स्वरूप ) में रहेगा, 
वही है स्थितिस्थापकता धर्म । यह धर्म पूर्णतः किसी भी सृष्टवस्तु में कार्यतः नहीं 
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है । जिस शक्ति से यह पूर्ण होता है, वह है क्षेमदा, क्षेमच्धूरी । जड़ ( स्थल-सूक्ष्म | 
को छोड़कर प्राण में जाने पर यह धर्म समधिक सावकाश हो जाता है । मुख्यप्राण 
में सातिशय होता है । अदिति ऐसी सत्ता है, जहाँ पर स्थितिस्थापता धर्म निरति- 
द्य है । 
पहले वर्ण के जिस लक्षण का अंकन किया गया है, उसे पुनः विचारों । इसमें 
रूपत्रय हैं वर्ण, वण्यं, वर्णक । इन तीनों के लिये अदिति हैं वर्णमात्रिका 76 ]/४- 
665 प्रातलाज़ाहु जरीक्वा०एछ/ ७ए०एटड पिणा ॥6 ए०व्यांत्र ( व ) ॥/09 0 
मणं। ० 4०ए्रधत9 (ण) । उदित-कलित-विलीन नाद में विन्दु अदिति है । कलित 
कला समूह में नाद है अदिति । वर्णमातृका अदिति से वर्ण तथा वण्य दोनों प्रयृत 
होते हैं। 807 छ976१ा०४०ा था| 9760080]6९. इसके लिये अदिति एक (मध्यम 
को ग्रहण करती हैं । वह है वर्णक्र । अर्थात्‌ अदिति वर्णंक को स्वयं में ही उदित तथा 
वृत्तिमान करने हुये कहती हैं “तुम हमारे इस मूल आधार उपादान में ( श00॥0 
कष्ात शवातंऋ में ) निखिल वर्ण को पुत्र: पुन: पुनः वर्णनीय (०गपंग्रप९6ं [060 
०४०॥० करो । तब तक रुको नहीं; जब तक मैं निखिल वर्ण वर्ण्य गोष्ठी को स्वयं मे 
विलीन नहीं कर लेती” । यह कथन प्रहेलिका के समान है। विचार करो। कं 
ह व्यवहार में एक 00राप्राप०6 छः00०55 ० छा०्तांट्वांग8 (6 97०१048/0 
नहीं चल रहा है ? वर्णक ने जिसे वर्णवा दिया वह वर्ण्य कहता है “हमारी ३6 
सम जीटए ४ 0 विकिर हि हे पुन: वर्णना प्रदान करो । लेख का कभी ५ 
में स्वयं को ५ पुन: मातृका ( ५ कम जे ह ःि के हा के ' 
) के रूप में प्रतिष्ठित करती हैं । ?770 


जिगालटा ए0च़शा अपने से फ़पाडा गाण्ययगाए 920०जएछ०' को ०ए०ए९४ करते हुये 


उससे गम है “तुम्हारा रूपायण भूय: रूप से प्रोग्रेसिवली चलता रहे । मैं तुम्हारे 
प्रत्येक पद में, प्रत्यय में प्रकृति रूपेण स्वयं को लाऊँगा।” ४६7 ०> प्रकृति । 
आर दवा हएण बात 2 की एक सामान्य प्रकृतिरूपता है। वहाँ सत्ता 
५ 7 के ्म 2 हैं. । आकृति भी यहाँ कहती है “यह तो मैं भी साथ 
के कक 576 077-7420/थ॥. दोचों किस भाव में जुड़े रहते है, यह कहा नहीं 

फिर भी ये रहते टे । जसे भान में-सुषुध्ति में ! यह है मूल मातृका अदिति । 
ये ही स्वयं से वर्ण एवं वणक रूपी द्वन्द्र का ( प्रतियोगिता का ) प्रसव करती हैं । 
इन दोनों की अन्योन्‍्य क्रियमाणता से जो “जात? होता है, वही है वर्ण्य॑ । यह वर्ण 
जात होकर नूतन रूप से मातृका ( अदिति ) की भूमिका ग्रहण करता है । 800« 
768 8 76ए वं्वाप्रा]) 0: 6४ कवादा4। क्‍0: पितिलः प्रल्वााला का। 
ए]8007870०7. इसलिये पुन: वर्ण-वर्णक सब्चिविश आवश्यक हो जाता है। यह अच्छी 
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तरह विवेचित हो चुका है कि वर्ण है एशाबायंल बलांएब्वांशा 0प्रॉ 0णी 8 9णथा- 
(9 (7९8(070९7६: 970 ९]४०००४॥7 ०7. इस प्रकार की क्रिया में किसी अक्ष दण्ड की 
आवश्यकता होती है। यही है मानों मातृकारूपी समुद्र मन्‍्थन का दण्ड । वर्णकरूपेण 
जो अक्ष दण्ड को धारण करे, वही है दक्ष, मन्‍्यनक्ृत्‌ ! इस प्रकार से देखो कि 
अदिति से दक्ष, दक्ष से अदिति । अदिति हैं (४७पांड 977०0 दक्ष है 75907शथा 
छागाणं9]6. बाह्य तथा आश्यन्तर, निखिल सृष्टि में इन दोनों की जन्य-जनकता का 
आवर््तत आर्वात्तत होता रहता है । 

अदिति-कश्यप तथा अदिति-दक्ष, इन द्वन्द्द्यय की विवेचता की भावना 
करो । अदिति को उच्छतन करके, उसे ( वर्ण रूपेण ) निखिल सृष्टि की आक्ृति की 
संमावना में जो प्रसुत करे वह है कश्यय | अर्थात्‌ वह मूलमात्रिका को बना देता 
है आदिमाता । अक्षरमात्र तो वर्ण होकर ही होता है वर्णतीया, वर्णेम्यी सृष्टि । 
अदिति-दक्ष में जो तम्बुव वमुत्थाव भाव है, वह है मूह मॉतुकों की मौलिक स्थिति 
स्थापकता के कारण। प्रकृति किसी प्रत्यय में आकर मानों कहती है “मैं पुनः 
प्रकृति में लोटेगी” । 


अन्त में देखो विश्व में ( अन्तब हि: ) जो तरंगभंगिमा ( ५/३५४९ [09/(९॥॥ ) 
परिलक्षित हो रही है, वह है यह अदिति-दक्ष सम्भूय समुत्यानकृत्तिता का फेल । 
जैसे अदिति >» कोई सामान्य आधार ( जैसे पज़्ता00ज़ाक्षायां० रिपुप्रशी0$ 0 
०णाएपंगएांश ) | इस आधार में और कुछ अक्षदण्ड रूप से स्वयं को धारण करता 
है । अक्षदण्ड -> ५८००४] 05907०7, वह कहता है “इस अक्षदण्ड के दोनों ओर 
साथ-साथ स्पर्श करते हुये धन-ऋण ( उठना-तीचे आना ) रूपी गतिद्धत्ति अविच्छेद 
( ॥] ०णापगग्रोप ) चले” । फल है उमि श्रेणी । द ( दण्डबृत्ति ) $ अक्ष ८ दक्ष । 
यह प्रान्तद्रय ( दोनों ओर का ) स्पर्श इस सूत्र में देखो :--- 

५, अक्षत्गं समावत्ते मूलमद्धेंनो: ॥। 

जिसके द्वारा मूलमूर्द्धा की समावत्ति घटित हो, वह है अक्ष ॥ 

मूल ब्ल्मुल आधार, 8956 । मुर्द्धा न०्उस आधार में उदय-उनच्नति की काष्ठा, 
530०5. समावृत्ति «» अनु बन्धानुरूप एक मूल संज्ञा में ले जाया जा रहा है। जैसे कोई 
वर्ण ( 77शधा॥0०0 ३९०४०॥४०॥ ) मुल मूर्दधा के साथ युक्त है। यह सम्पर्क ( ० ०0०76- 
5790700॥06 ) यदि छन्दोगदृत्तिता ( प्क्राा्रणां०धए ) होता है; तब गतिदृत्ति 
की समादवृत्ति हो जाती है । 

उस स्थिति में किसी गतिबृत्ति को, उसकी आदि तथा काष्ठा, उपक्रम एवं 


उपसंहार की सीमा को जो सुषमसम्बन्ध बृत्तिता में रखता है ( ॥7 पिक्ा707० 
०077०5707066706 ); वह है अक्ष । 
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अकारो ह्ाव्तिमूल क्षो दक्षस्थ च मृद्धनि। 
एताभ्यां या समसात्रत्तिविश्वश्य सुलमुद्धेनो: । 
तया टह्ाक्षत्वमायति रादक्षोउक्षरता गत: ॥२३५॥। 


मुलाधारसहस्त्रार समावत्तिनवृत्तिता । 
सोष॒म्ताक्षेण... निष्पाद्या. मुलमुर्डासमासत: ॥२३६॥ 
नादो5दिति द॑क्षो बिन्दु व्र्यासज्भेउक्ष इति स्थिति: । 
अमावदितिदक्षो चो-कारोउक्ष इत्यपि स्थिरम ॥२३७॥ 


अदिति के आदि में ( मूल ) में अ; क्ष “दक्ष' की मूर्धा में । इन दोनों के 
द्वारा पूर्वोक्ति क्षण के अनुसार निखिल पदार्थ की आमूलर-आमूर्द्धा ( 8888 ॥0 /- 
765 ) सुषुम समनन्‍्वयमयी वृत्ति का निर्वेहण होता है, अतएव अक्ष का अक्षत्व है। 
जैसे गणित में एक (०0०, इसकी ४5४ के साथ व्यास के समक्ञोण में एक अवच्छेद 
( 5९८४० ) करने पर प्राप्त होता है बृत्त । ए८८टशाएप्रंणॉाए (6 ) के स्थान पर 
5]958 इत्यादि | तथापि ये सब हैं सजातीय लेख । इनमें से प्रत्येक की पृथक्‌ पृथक्‌ 
अभिविधि ( ४५ए०४०7 ) होने पर इनकी साजात्यनिरूपक एक साधारण अभिविधि 
भी है । और साजात्य निर्वाहक 0०॥० का यह अक्ष । दीक्षा ऐसे ही एक समर्थ 
मन्त्ररूप बक्ष के द्वारा श्री गुरु का ईक्षण है, जिसके द्वारा शिष्य का वृत्तिलेख श्री 
गुरु के साजात्य में आता है। बाह्यपुजा की प्राण प्रतिष्ठा में इस अक्ष को विशेषत: 

हचानों । दीक्षा तथा न्यास के प्रसंग में यह प्रसंग पुत्र: आयेगा । 


अक्ष के साथ 'र! का योग करने पर होता है अक्षर । “र'>5क्ष रभाव अथवा 


कराभाव में क्षरभाव का उपयोग । क्लराभाव का प्रतियोगी है क्षर। अनुयोगी है 


>सर। अब यह देखी कि क्ष 5 क्‌ $ ष, उस स्थिति में क में मूल है और ष में मुर्धे। 
इस व्यञ्जना पर विचार करो | 


पटचक्र के मूल में मुछाधार। मूर्दा में सहस्त्रार । इन दोनों के मध्य में 
सुषुम्ता है अक्ष । किस उद्देश्य से ? समावत॑नवृत्तिता । अर्थात्‌ इस प्रकार की दृत्ति- 
मत्ता जो समाद्ठत्ति संज्ञा में आती है.। सृष्टि में व्यवहारत: जितने प्रकार का पथ या 
मार्ग परिलक्षित होता है, वह सभी व्यावृत्ति बहुलता ( 00ग्रांग्र॥्माए७ 0० ताई#पा- 
जं7स्‍8 ए02॥7(4] ) में विद्यमान रहता है। इस बहुलता की लाघवता ( १९१0४०- 
४०7 ) साधन ही तत्‌ तत्‌ पंथी समस्त का साधन है। सभी स्वभावतः ॥॥6 ए9था॥ 
0 64४६ 76555(806 खोजते हैं। समावृत्ति में व्याक्षत्ति विद्वेष लचिष्ठ हो जाता 
है । तब गतिद्धत्ति यह कह सकने में सक्षम हो जाती है कि अब मैं स्व छन्द में ऋता> 
नुग भाव से चलेगी । यह है सौषुम्नमाग । 








३० 
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समादृत्ति में मुल तथा मूर्द्धा दोनों ही समास में ( 7गॉ०ष्टा8॥9 ) तथा 
अन्योन्य समन्वय ( ॥7 गरापाप॥ '॥8999”' ८ण7०59०॥0०॥0०6 ) में ग्रहीत होता 
है। जैसे जप में विन्दुर्मेंर-नादमेह । 
इस प्रसंग में नाद"-अदिति, विन्दु >> दक्ष, इन दोनों का व्यासज्ध »अक्ष; 
इस प्रकार से भी भावना कर सकते हैं। विन्दु ( पूर्ण घुन्यैक ) स्वयं ही दक्ष है । 
विन्दु को विशेषरूप से पकड़कर सृष्टि में समस्त व्यापारवत्ता ही दक्ष हो जाती है । 
पगा6 80प्राइ७ &70. रप्रए]०ए५ एएं7रणं0०. जपक्रिया कब दक्ष होती है ? विन्दु 
संश्रय हो जाने पर। व्यासज्भ > विशेषरूप से आसज्भ | अथवा “वि! अर्थात्‌ व्याइत्ति 
परिहार का जो आसज्भ है। यह है अक्ष ! 
पुनरच, ऊँ में अ--भदिति, म->दक्ष, उ--अक्ष। प्रणव में यह तृतीय मात्रा 
( म ) क्‍या करती है ? मध्य में 'उ' को लगाकर, अक्षर सामान्य अ” का मन्धन 
करती है। क्‍यों ? अधंमात्रा एवं उसके प्रप्ताद से अमृत प्राप्त करने के लिये । 
६. तस्पेवाजिक्षत्वानुबन्धित्वेव दण्डत्वम्‌ ॥। 
अक्ष यद्यपि अजिक्षरूपेण अनुबन्धी होता है, फिर भी दक्ष है दण्ड ॥ 
अजिक्षत्वमृजुत्त्व॑ स्थादनुबन्धितया ठम: । 
दादक्षो दक्षतां याति दक्षों दण्ड ऋजुत्वतः ॥२३८॥ 
अजिक्षत्व कहने से ज्यामितिक सरलेखादि के ऋजुत्व का तात्पये नहीं है ॥ 
सरल, वक़ शंखावत्त इत्यादि प्रकार की गतिबृत्ति क्यों न हो, वह अपनी निर्दिष्ट 
अभिविधि अथवा हन्द में व॥ प्रगत०णंबधाड़ 7००।ाएव७ 0" ०णागषमांश् में है 
अथवा नहीं है, इसे भी जानना होगा। द्वत्त, वृत्ताभास तथा एथा३००६ तो ऋणजु 
रेखिक नहीं है, फिर भी इनमें अजिक्षत्व तथा ऋजुत्व का लक्षण है । जपव्याहरण में 
ऋजुत्व के सम्बन्ध में इतिपूव कहा जा चुका है। इस प्रकार से अजिक्षइत्ति को जो 
धर्म उसको अपनी अभिविधि के अनुशासन में रखता है, वह है दम । यह दम >>द । 
“द” का योजन करने से ही अक्ष हो जाता है दक्ष । दमकुशली (४७४० (0णा70) 
के अतिरिक्त दक्ष कोई भी नहीं है। यदि अनुशासन में दम के साथ ऋजुत्व (आर्जव) 
(पा) 07 ॥)807ए]॥06 णाठ्शाए 6 शावांशा। क्‍07एध्वात ध6 ० परा0॑8एा4- 
धाड् 7००४ए१6 मिलित हो जाता है, तब दक्ष है अक्ष । दम नण्घर्म, दण्ड +* धर्म का 
विनियोग । 
अन्वयादनुबन्ध: स्थात्‌ प्रतिबन्धस्थ वारणात्‌ । 
निरन्धरुच॒ प्रबन्धश्च भूतभव्यद्॒यान्वयों ॥२३९॥। 
साधारण रूप से बन्ध ( ७प्र5 ० आता 0770० ०98 ) यदि अन्वय 
में तथा अनुलोम में है तब है अनुबन्ध । व्यतिरेक में तथा प्रतिछोम में होते पर भ्रति- 











२०५ चतुर्थ अध्याय 
बन्ध | भूत ( 8०पए/ ) के साथ अन्वय रहने पर निबन्ध | भव्य (7070576०४९) 
में अन्वय होने पर प्रबन्ध । सभी प्रकार के व्यवहार में इन्हीं चार प्रकार का बन्ध 
सम्बन्ध होता है। इसे दृष्टान्‍्त आदि से समझ लो । इसे समझे बिना बन्ध्रमुक्ति 
नहीं मिलती । 
ब्याप्तिग्रहणसादययन चाप्यव्यातिद्वितीयत: । 
तत्नापि भूतनिष्ठा च भव्यनिष्ठा विशिष्यते ॥॥ २४०॥॥ 
अनुबन्ध में व्याप्तिग्रहण । यदि 'ख', 'क' के अनुबन्ध में है; तब 'क की 
व्याप्ति में ही 'ख! का ग्रहण होना उचित है । अर्थात्‌ “क' दृत्त में ही 'ख' है । यदि इतत 
प्रकार से व्याति में नहीं है, तब है प्रतिबन्ध । यहाँ पर 'ख” है “'क” का जो अभाव है, 
उस अभाव का प्रतियोगी । फिर भी इस व्याप्तिग्रहण में भूतनिष्ठास्थल में है प्रबन्ध । 
जो हो रहा है अथवा चल रहा है, उसके सम्बन्ध में जो बन्ध है ( [था।988०, थी 
गां५, 7९(८ा०७ ), वह है निबन्ध ( निबध्नाति )। भावी सम्बन्ध में है प्रबन्ध 
( पर्रल छाठ5्९्लांए८ 'फाणुंट्टा००! इंग्रा० 6 2००४] ) । जैसे भूगर्भेस्थखाव । 
जो आविष्कृत है, वह सम्बन्ध में निबन्ध है । जो आविष्करणीय है, वह सम्बन्ध में 
प्रबन्ध है। जप में नाद सन्धान होने पर -> निबन्ध । ज्योति: तथा रस का सन्धान 
मिलने पर ८- प्रतिबन्ध । 
ऊँ कारस्थ हूपकारादिचतुमात्राभिरेजिते: । 
तकारादि चतुव॑र्णे: क्लप्त दण्डचतुष्ठयम ॥॥२४ १॥॥ 
ऊकार की अ, उ, म तथा अर्धमात्रा रूपी चतुःमात्रा के द्वारा ऐजित (उत्ते* 

जित «» धाश्य 8560 ) होकर दण्ड भी चतुः:संख्यक हो गया है। “अ!” में कायदण्ड 

होता है | उ द्वारा वाग्दण्ड । म द्वारा मनोदण्ड । अद्धंमात्रा द्वारा तपोदण्ड। अ' 

है स्वरा । इसमें काय अथवा एपरेटस 'सुर! में आता है। उ है वायुप्रधान, इससे 
वाइुस्डाद मे आती है। 'स' है स्पशेप्रधान, इससे मन आता है भाव अथवा अनुध्यान 

में । अद्धमात्रा द्वारा काय, वाक्‌, मन रूपी त्रितय की मुख्यप्राणरूपता में ( नाद-विन्‍्दु 

सा इत्यादि रूपेण ) परिरमण होता है । यह होने पर क; व, म, त रूपी चतुः 

यह॒तपोदण्ड ही सत्र ( साधना में भी ) यह” और “वह' के मध्य में 

विध्ति विधायक है । इसके बिना कायदण्डादि के ध्वस्त हो जाने का भय हो जाता 

है । अत: इसी कारण से जपादि में बर्द्धा को प्रसन्न रक्खो । तपोभंग होते ही साधन 

तथा सिद्धि दोतों भंग । चतुराश्रम में भी ब्रह्मचये में वीरय॑दण्ड, गाहँस्थ्य में यज्ञदण्ड, 

वानप्रस्थ में तपोदण्ड तथा प्रवज्या में यतिदण्ड ही चतुष्पात्‌ दण्डप्रशासन हैं । वाक्‌ 

में मानदण्ड, प्राण में आयामदण्ड, मन में मति अथवा शमदण्ड, बुद्धि में धुति अथवा 
ध्यानदण्ड इत्यादि । 





जप तत्र म््‌ २८१ 


७. मुलपघृद्धंघुख्यतया दक्ष्यस्याक्षत्वस ॥ 
( दण्डबृत्तिमुख्षा न होकर ) मूलमूद्धें मुख्या होते पर दक्ष ही बक्ष है ॥। 
पंचम सूत्र में मूलमुद्धेसमादृत्ति में 'अक्ष की उपलब्धि हुई है । यहाँ है मूछ- 
मूद्धमुख्यत्व । अक्ष के साथ दण्ड रहता है । यह जो दोनों का साहित्य है, इससे प्रश्त 
होता है “अच्छा ! इन दोनों में से किप्ते प्रधान बताकर भावता में छा रहे हो ? 
अक्षमात्र में अभिविधि तथा मर्यादा अन्वित रहती है । एक कहता है “यह है तुम्हारी 
गतिविधि ।” दूसरा कहता है “तुम तो यहाँ यहाँ तक हो । इंच दोनों में से किसे 
विशेष मानते हो, यह कहो” प्रयम में, प्रशासनानुवच्ध में अक्ष है दक्ष । द्वितीय में 
प्रशासितान॒बन्ध में सीमा के कारण दक्ष ही है अक्ष । 


मुलमपक्रमों मुद्धोप्संहार इति स्थित: । 
उपक्रमोपसंहारसम्बन्धमुख्यताक्षता. ॥२४२॥ 

मूल -> उपक्रम । मुर्द्धा -> उपसंहार, इस स्थिति में यदि उपक्रम उपसंहार 
सम्बन्ध की मुख्यता लक्षित होती है, तब “अक्ष भा गया । किसी क्रिया के प्रारंभ में 
अन्त में इस प्रारंभ तथा अन्त के सम्बन्ध को कौन, कैसे विशेष भाव में संयोजित 
करता है, इस प्रइन का उत्तर है कक्ष । जैसे समस्त जपादि में मध्यमा | यह है नित्य 
स्फोटरूपा और सब प्रकार के ( तथा वाक्‌ का ) जप का हृदिस्थित अनक्ष । यह 
आधार अथवा 8956 है अक्ष । आवृत्ति-परिवृत्ति का अक्ष >-वाद । परावृत्ति-समादइत्ति 
का अक्ष >> अद्धेमात्रा । नादमेरु तथा विन्दुमेरु संपोजत «७ सम्पक्‌ अनुद्ृत्ति (छन्दोगत्व) 
का अक्ष । 


सम्बन्धमुख्यता किसे कहते हैं ! 
अनुबन्धादिबन्ध।नाँ सम्बन्धव्यवसायिता । 
चतुव्प॑ंवहिताभाव: सम्बन्धमुख्यता सता ॥२४३॥ 
अनुवन्धादि जिन ४ प्रकार के बन्ध (छ॥0ी78 एपा०ं9०) को पहले कहा 
गया है, यदि उनका सम्बन्ध व्यवसायी है और यदि चारो व्यवहिंतों का अभाईं है 
( व्यवहित “«देशव्यवधान, कालव्यवधान, वस्तुव्यवधान, अन्यसम्बन्ध व्यवधान )+ 
लब यह समझता कि सम्बन्धमुख्यता हो गयी । व्यवसायी का तात्पये इन अनुबन्धादि 
का सम्बन्ध नानाविषयक, नानामुखी नहीं है । '४०६7 7009९४थ/ 7९४ई०7९॥०8, 
90 व॥ 076 0०7०6 7९(७7०९, क के अनुबन्ध में क्या ख का सम्बन्ध एकमुखी है 
अथवा नानामुखी है ? यह प्रइन है। व्यवसाय के काव्ठा में निष्ठा । गुरु, इ्टमस्त्र 
आदि के सम्बन्ध में तुम्हारा जप आदि ही अनुबन्ध है । अनुबन्ध साधु होवा चाहिये 
तथा अनुवृत्ति साध्वी ! तत्नश्चात्‌ जब तक ये चारो व्यवधान हट नहीं जाते, तब 
तक सम्बन्ध भी व्यवसायी होने पर भी मुख्य नहीं हो सकता । छोह का चूर्ण चुम्बक 














२८२ चतुर्थ अध्याय 


की ओर जाता है परन्तु दैशिक व्यवधान ( हूरी ) अधिक रहने पर क्‍या होगा ? 
मुख्यतापत्ति के लिये तो अन्य एवं इतर सम्बन्ध भी अन्त राय स्वरूप ही है । 
अक्षम्तिन्द्रियमित्यत्र ग़ह्यतेउक्षतान्वय: । 
सामान्याधिकरण्पेनास्मितेदन्‍्तेति च द्ययो: ॥२४४।॥ 
दक्ष का तात्पर्यार्थ यदि इन्द्रिय है, तब बक्ष में अक्षताधर्म का अन्वय है | 
इन्द्रियों के द्वारा ही विषयों के साथ मन तथा आत्मा की सम्बन्धमुख्यता घटित होती 
है ! मन के अध्यवसायी होते पर और इन चारो व्यवधानों की वत्तंमानता में विषय 
पम्वच्च सुख्यभाव ( सम्यक्‌ ग्रहण रूपेण ) में नहीं होता । अस्मिता तथा इदन्ता 
( अहं एवं इदं ) के सामान्याधिकरणता का संघटक है अक्ष । इन्द्रियजन्य ज्ञान होने 
के लिये प्रमातृ चैतन्य, प्रमेय चैतन्य तथा प्रमाण चेतन्य का विशेषत: समानाधि- 
हर सम्बन्ध में आना आवश्यक है। अतएवं इस प्रकार का सम्बन्ध संस्थापक अक्ष 
आवश्यक हो जाता है | दृष्टान्तों के द्वारा इस अक्ष का सन्धान करो । 


संग्रही ततलादीनामादूत्तौ वृत्तितुल्यताम्‌ । 
समीकत्त, समर्थोकक्ष: कमठमेरुमन्दर: ॥॥२४५॥। 


जसे किसी क्रिया के निर्वेहण के छिये एकाधिक तल ( ?]476 ) को एक 
साथ संग्रहीत किया गया। ( जेसे ॥०४2५9 के विभिन्न [)"9श07/ [०५९४ 0 
(०708) ये तल आवरत्तित हो रहे हैं अथवा उनका आवरत्तित होना आवश्यक है । 
इन सबों के आवत्तत में तुल्यवृत्तिता कैसे रक्खी जा सक्केगी ? तुल्यबृत्तिता ०० 80007- 
04706 870 पा।0एञांए, विभिन्‍न तल में विभिन्न प्रकार की गतियों का समी< 
करण होना आवश्यक है। सम का तात्पयं पर्णं समान न हीं भी हो सकता है। 
समानुपातिक भी हो सकता है। जैसे संगीत में तान अथवा उससे अधिक ग्रामों में 
स्वरमूच्छेता मृदंगादि के बोल हो सकते हैं। इसी प्रकार से समीक्रणप्षमर्थ है अक्ष । 
पुर-छन्द में समानुपातिक भी है यही बक्ष। टैत्त, वृत्ताभास, पैराबोछा प्रभृति में 
अक्ष ही उनकी साधारण अभिविधि ( जेनरल ईक्वेशन ) है । जपादि में मध्यमादि 
अक्ष के सम्बन्ध में सतर्क रहो। गायत्री जप में है पट्पदिक सुषमद्ृत्तिता । ५० 
०7%-9॥956 प्रक्वातरणां० 9700255, अद्धंमात्रारूपी मूल अक्ष के उदय-विलय (धन ८» 
कण) मुखी रहने पर परिव्ृत्ति । उध्वेमुख होने पर परानिब्'त्ति पुनः पुनः । षट्चक्र- 
वृत्ति के सम्बन्ध में सुषुम्ना का अक्षत्व | 
८« दण्डानुत निधत्वप्राधान्येनाक्षस्थ दक्षतत्वम्‌ ॥ 
( पक्षान्तरेण ) यदि दण्ड का अनुबन्धित्व प्रधान है, तब अक्ष है दक्ष ॥ 
( अनुबन्धित्व +० 7,0804] 4९ ९/९॥८८ ) 
ज्यामितिईंशनिष्ठा या काले संस्येयवृत्तिता । 
तथयो: प्रशासनोी दण्डः समीकरणसूत्रत: ॥२४६॥ 
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समीकरणसत्रत: - समीकरणसूत्रवशत: । जैसे देश में अन्तनिहित ( निष्ठित ) 
ज्यामितिक संस्था रहती है, उसी प्रकार काछ में भी निष्ठित एक संख्येयब्वत्तिता है । 
अर्थात्‌ व्यावहारिक देशकाल स्वगतसंस्थाविशिष्ट ( ॥8शांग्रष्ठ था गाएा।।शं० 7968 
भात एशांशा, ) | यदि प्रथम को ( देश को ) कहो ॥7एंप्रशं० 8०ण॥6९ए५ ० 
5080० तब उस स्थिति में काल है [पराभं० [धं।णाव9॥0०५ ० धंग्रा०, देश काल में 
कुछ भी घटित होने के लिये, वह इन दोनों की अपेक्षा से तथा तन्त्रविधि से ही 
घटित होता है । दोनों में है देशभक्ति-ऋालशक्ति । ए०प़छा शा$७॥०]९ 348 $9808- 
(76, इसका लांछन नहीं होता, तथापि समाधान हो जाता है। समाधान सूत्र को 
कहते हैं समीकरणसत्र । (जैसे ,8७ ० डाइश8007) | कमे सम्बन्ध में हम जिसे 
अदृष्ट कहते हैं, वह मुख्यतः: उक्त देशकालशक्ति संस्था का आश्रय लेकर ही रहता 
है। इसी कारण से कम के उपयोग तथा फल आदि के विचारार्थ ज्योतिष का प्रमाण 
माना जाता है । 


देश में निष्ठित है परिमेयबृत्तिता तथा काल में संख्येयद्धत्तिता । इस दृष्टि 
से यत्‌॒किचित जो व्यवस्थानसमस्या ( शि00[शा। ० एक्षागर््त 9700853 ) उदित 
होती है, उसके समाधाना्थ आवश्यक है समीकरणसत्र । इसके न मिलते पर समाधान 
( $007॥०॥7 ) साधित नहीं होता । समस्त सूत्र का रूप दो है अनुशासन तथा 
प्रशासन । अनुशासन में होता है अनुकूल का अच्चय तथा अ्शासन में होता है प्रति- 
कूल का व्यतिरेक । सूत्रोक्त इस अस्वय-व्यतिरेकी अशासन रूप को दण्ड” कहते हैं। 

समीकरण सूत्र -> उितुपभांणा ० ०णा०।एए | दण्ड ८० [२४॥४ 0 76९ - 
(66 ०0 एप्रा6 ०एए॥णणिएपञ(५. 


अक्षमाश्चित्य चारोहो.. जपादिसर्गकर्मंसु । 
समोीकरणसूत्रेण शातिताक्षस्थ दक्षता ॥२४७।॥ 


जपादि समस्त कर्मों में अक्षाश्रय लेने से अभ्यारोह-आरोह साधित हो जाता 
है। जैसे शंखावृत्ति में ह 8! 70007, गायत्रीजप के षटपादों में छ बंखादबृत्ति 
है । नाद इन सबके अक्षरूप से स्थित रहता है। इतिपूर्व अनेक स्थलों पर पादसमूह 
को उभिकलारूपेण ( २/६५९ 7॥256 ) विवेचित किया गया है, किन्तु सुक्ष्मप्रत्यय 
में प्रत्येक उमिकला की शंखाबृत्ति निष्ठित रहती है। जैसे कोई एक आशा 8- उसके 
दोनों घिरों को दो ओर से बांध दो। अब उसे मध्य से खीचो। देखो उभि के 
समान हुआ । 


अब यदि किसी समीकरण सूत्र का अक्ष; श्रशासन में रहते हुये वृत्तिमान 
होता है, तब वह अक्ष है दक्ष । जप के उदय-विलय सेतु में स्थित रहकर अर्द्धा इसी 
प्रशासन का निर्देश देती है । 
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जो प्रशासयित्व सूत्र है, उसे कहते हैं विधि । जिसके द्वारा विधि का निर्णय 
( अन्वय-व्यतिरेक में ) होता है, वह है शास्त्र । अतः शास्त्र के इस हम के द्वारा 
यह निश्चित होता है कि ऋत क्या है, अतृत क्या है। इसके व्यवस्थापन में शास्त्र 
ही प्रमाण है । 
९. दण्डपरिवृत्त्या वृत्तत्वम ॥। 
दण्ड की परिवृत्ति से वृत्त ॥ 
आविन्दु विन्दुशेषस्च वृत्तं हि परितो मतम्‌ । 
अणुतनुरुभेदेश्वच तदपि त्रिविध॑ भवेत्‌ ॥२४८॥ 
विन्दु से ( 907 ० 0ांशा॥ ) से प्रारंभ करके कोई गतिवत्ति ( वृत्त ) 
यदि पुन: बिन्दु में ही शेष होती है, तब है परिवत्ति । जहां उदय है, वहीं है विलय । 
यह परिवृत्ति अणु-तनु-उरु भेद से तीन प्रकार की हैं। अणुवृत्ति में परिवृत्ति होती है 
विन्दुमुखीन । तनु में कला मुख्य तथा उरू में नादमुख्या हो जाती है। बणु में इन्टे- 
न्सिव, उरु में एक्सटेंन्सिव, तनु में एक्सप्रेसिव । केवल जप में ही नहीं, सभी क्रिया 
सें इनको देखो । 
परिवृत्तेन संग्राह्म वृत्तकोणादिकञच यत्‌ 
चतुर्धा तस्य विश्लेषो देशकालाडूवस्तुि: ॥२४९॥। 
परिवृत्ति के द्वारा देश-काल-सम्बन्ध--( या निमित्त ) वस्तु, इस वृत्तभाग 
चतुष्ठय ( कप्राणांणा॥। (एघ३०४॥8 में ) का विश्लेषण हो सकता है। अर्थात्‌ 
परिवृत्त चतुष्पात्‌ है। देशकाल आदि आधार में ( फ्रेम में ) जब किसी घटना का 
विश्लेषण करोगे, तब यह हो जाते हैं चतुर्मान ( 00प्रए 9480० ००-00796७३ ०0६ 
ध79 €एशा थ॥9]9शं5 ) | 
अड्ध[यपति कलाबिन्दु-नादांश्चेति त्रिधा-पुन: । 
सप्तभज्िविधानेन दण्डस्थ सप्तधाडूःनम्‌ ॥ २५० ॥ 
इन परिवृत्ति चतुष्ठय में जो अंक है ( अंकक जहां सम्बन्ध या निमित्त है प॥० 
क 8०78 क्षात गाणियाञा)र 48००7 ), वह पूर्वालोचित विन्दु-कला-ताद रूपी मुख से 
( 98756 था ए४्शव९6 से ) उसका अंकन करता है। फलत: होता है भनुद्ृत्त 
| 3/7270500/०), उरुढकत्त (778०7०४००७४०) तथा तनुबृत्त (मध्यम, साधारण) । 
बतएव दण्ड ( क्र रियर बात (०गराणयं।8 9770०96 ) का विधान या 
विधि है सप्तभंगी । दण्ड द्वारा विश्वलेखाकृति का जो अंकन-प्रशासन हो रहा है, 
उसमें सप्तभंगी का दर्शन करो। देशकालरू को एक कर छो और वस्तु को भी एक 
करो । यहाँ वस्तु का तात्पय॑ है सत्ता शक्ति। इन दोनों में ही अंक हो जाता है 
अंक । अंक इन दोनों का ही (देश-काल, तथा वस्तु) अणु, तनु (मध्यम) तथा उरू 
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रूपेण अंकन करता है। परिणाम है भंगी ( 85 (४०१९७ ० 86००ण॥8) । इसके. 
मूल में अंक स्वयं अपने अंकनसूत्रसामान्य रूप से रहता है। अतः +% 6५-०7 
यही है सप्तभंगी । विश्व की दण्ड विधि है सप्तपर्वा ! 

१०. तदतृत्तप्रतिच्छेदात प्रवत्तत्वम्‌ ॥॥ 

( दण्ड की इस प्रकार की ) परिवृत्ति से यदि प्रतिच्छेद घटित होता है, 
तव प्रवत्त संज्ञा होती है ॥। 

जैसे दो सरल रेखा समकोण में परस्पर को छेद ( काटती ) करती है । 
( यह समकोण के स्थान पर विषमकोण भी हो सकता है। फल होगा 8 5५४०७ 
० 0040७ 0०0-००ं)्४०5 ) । यदि किसी गति वृत्ति को इन दोनों प्रतिच्छिन्न 
सरल रेखा के सम्बन्ध में (जशातर 7०४०४० ० [4८ 476 0 (०-० ०ां।था०5) 
व्यास-समास में देखा जाये, तब समग्र गतिलेख में जिस आहछोच्य आकृति 
की उपलब्धि होती है ( 4729ग7० ० थ्याक्१४३०]8 ५९००० ) उसे कहते हैं 
प्रवत्त ( था। '5ए०॥ (00०ए7७९8 )। प्रत्िच्छेद को सीधी आकृति में पाने के लिये 
उक्त सरल प्रतिच्छेद को कल्पित किया गया है । 

परिवृत्त्या हि दण्डस्थ विश्व॑ यद्‌ वत्तुलायते । 

तद्‌ ब्रह्माण्डाभिध॑ ज्ञेयं घ्थूल सुक्षमाच कारण ॥॥ २५१ ॥ 

दण्ड की परिवृत्ति के कारण विश्वसामग्री की वर्त्तुलाकृति ( 9]|॥श6 
?४०7ा ) हो जाती है। इस विश्व वर्तुल को कहते हैं ब्रह्माण्ड । यह स्थूल-सृक्ष्म 
तथा कारण रूपेण तीन है। दण्ड अर्थात्‌ पूर्वोक्त समीकरण सूत्रप्रशासन--7॥9 
एप णी एचथ्मा-00क्रममां० ध्वुपक्षांणा, परिवृत्ति न इसकी पूर्ण सावकाशता 5८ 
[6 (0(8॥ #७१ ०7 एक्वा8० ० 2ए/63काणा, यदि इस सामग्रिक विनियोग कोः 
सकल मान (डाइमेंशन ) में ले जायें, तब यह क्षेत्र है वरत्तूठाकार । ( समग्रभावेन 
पूर्ण वत्तुंड. नहीं अवच्छेद में 87 ॥णांगा8 शिंप्राशाभं०78 वत्तुंठह )। भतएव्‌ 
वर्त्तुल या ब्रह्माण्ड (विश्वध्याता के ध्यान में है । हमारो कल्पता में नहीं है । 

क्रियाकृतित्वमायेन सुक्ष्म॑ शक्‍त्यानुपातिता । 

क्रियाकृतेश्च शकतीनां कार्यताशक्यताश्रयम्‌ । 

सम्भूयमानताबीज भूभुव: स्वर्ययाक्रमम्‌.। २५२ ॥। 

चतुरस्त्रप्रतिच्छेदादपेक्षमाणदृष्टित: । 

सामग्रीच्छेदक चित्र प्रवृत्त घटनामिधम्‌ ॥ २५३ ।। 

स्थूल >विश्व की क्रियाकृति ( रि४/शा। एकवाश॥]- (00970 : 0०४) ) । 
सूक्ष्म +- अनुपात सम्बधावच्छिन्त शक्त्याकृति ( 700 एक्षॉीशा-एणा० 70०8५ 
7009 )। सूक्ष्म भी केवल शक्तिपिण्ड ही नहीं है। जैसे चित्त के संस्कारव्यूह । 
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क्रियाकृति एवं छशक्त्याकृति ( यह लक्ष्य करो कि इसे आकृति कहा गया ) भ्रभक्ति 
स्थल द्वय में यह जिज्ञासा होती है कि कार्य का जो धर्म है, वही है कार्यता । शक्ति 
का धर्म है शक्पता । इन दोनों का आश्रय क्‍या है ? शक्त्याकृति तथा कायक्षिति के 
जो सम्भूयमानता, ?05एछा॥97 ० 8९००गांगड है, उसका बीज क्‍या है। इन दो 
प्रइनों के उत्तर के लिये कारण को भी मानना होगा | भर्यातु विश्व का कारण 
रूप । ४ (०५770 7२००६ 8435. इन तीनों की तुलना भुूर्भुवस्व: के साथ यथाक्रमेण 


करो । ह 
यह जो विश्रसामग्री (८०४णां० 7र०/४॥9) है, इसे यदि किसी 0952ए०० 


की दष्टि से पृवरक्त प्रतिच्छेद भंगी में देखना चाही, तब विश्वसामग्री का जो 
ढललांगाब! चित्र प्राप्त होता है (6 86नांगाबा ए०फ जात 72579९026 [09& 
टछशाधांग 5एडॉला ० ए०-कमांग्राठ5३ (फठ5टा 07 8 2एशा ठ6755८:ए८7 ) 
उसे कद्दते हैं प्रवृत्त । और उप्तकी घटना ( फऋश्था ) की “आख्या” भी होती है । 


ह किन्तु यह प्रतिच्छेद सुषम के स्थान पर विषम भी हो सकता है । विषम ८* 
8 5फ्य76772८097, (7055-ट8/था7०त0., साधारण लछोकव्यवहार भी घटना ही है । 
“अविमृशय” घटना का शोधन भी आवश्यक है। 

११. तद्वृत्तानुच्छेदानवृत्तत्वम ॥। 

( पुर्वोक्त दण्ड परिवृत्ति का ) अनुच्छेद होने पर है तनुवृत्त ॥ 

विश्वसामग्री का एक निजस्व अन्वय ( गांणिंगडं० 0087पशा०९० /है । 
इसलिये यह है प्रशासयिता की परिवृत्ति । इसका अन्वय है महासमन्वय । अत: इस 
छाप्र॑श्यइक्क हठफथा। ० (०४फ४० २९४5० से कोई भी 5००(०ा क्यों न लो 
उनमें अन्वय विरुद्धता (70-ब_ण्रथा4>6ए ६0० 79507) आभासिक (29272) 
है । यह सत्य है कि इस विश्व के मूल में, सब कुछ के मूल में अनिरुक्त (पा06०१॥८०० ) 
जैसा कुछ अवश्य हैं । अतः बुद्धि का व्यवसाय भानग्राही नही है, वह है भासग्राही । 
तथापि 0ह८ में ॥770200०0 होने के कारण विश्व है. एक 7.08८4] एव09 
( बौद्ध विश्व ) | श्रतिच्छेदादि को इस बौद्ध विश्व में ले आने पर घटनादि को 
समझना पड़ेगा । यदि यह कहो कि सब असली” तो समझा ही वहीं गया” 
तब इसमें इष्टापत्ति है। बुद्धेयं: परतस्तु स:!” यदि उस परतत्व में जाना हो तब 


£बुद्धी शरणमन्विच्छ” । भरत :--- 
अवेक्षकेण यत्‌किचिद्सममंजसमाहतम । 
परीक्षया समाहाय॑ समज्जस समीक्षया ॥ २५४ ॥। 
सुषमो विषमो वापि प्रतिच्छेदोी द्विधा मतः । 
सुषमच्छेदकी यस्तु सोथ्नुच्छेदों विशेषत:॥ २५५ ॥ 








*+अु ६०९ 
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किसी अवेक्षक असमजझ्जस ( ॥00हष्टाएरशा, 707-0077659074ा779 (० 
70778, एकाथा। ) भाव से जो सपाहार किया गया, उप्तका यथार्थ एवं योग्य 
समाहार होता है परीक्षा ह्वारा। वह समञ्जस होता है समीक्षा 87 २६0 ०ं4(07 
से । पहले यह कहा गया है कि प्रतिच्छेद सुषम तथा विषम, उभय प्रकार का होता 
है। उसमें से जो सुषमच्छेदक (१४8ता8 3 59067 ०७, ॥॥॥07० 580007 ) 
है, उसे विशेषत: अनुच्छेद कहते हैं। अनु ““अनुलोम में प० फ़ल्का05 ऋत॑ सत्यम्‌ । 

क्रियाशक्त्यादिसाभग्री ह्यानुरूप्येण गुह्मते । 
अनुवत्ते विज्ञानेन ततो5न वत्ति रन्वयः: २५६॥। 





विश्व की क्रियारूप, शक्तिरूप तथा बीजरूप से युक्त जो सामग्री ( क०- 
87658 ) है, यदि उस सामग्री को विज्ञान पूर्वब्याख्यात “अनुच्छेद! रूपेण ग्रहण कर 
सके, उसी स्थिति में विज्ञान व्यवहार में बनुव्ृत्ति अथवा अन्वव साधित हुआ है, 
अन्यथा असाधित ही है । किम्बहुना प्रज्ञान विरह से विधुर वत्तंमाव विज्ञान में वह 
अनुद्धत्ति सम्यक रूप से नहीं आ सकी है। इसके ॥/७॥॥९८, ॥, (70 की 3॥49ए25 
है (7055 7९8००, अत: पाल्व500, 0०80 हैं । छेद' तथा प्रत्यवच्छेद एक ही 
स्थिति कदापि नहीं है। 'प्राणिक छेद! में सामग्रीसमञ्जसता परिलक्षित नहीं होती । 
यह वत्तित्त रहती है। जैसे वत्तेमान में |ए००८४/ 9॥99०७ में जो ॥एए०९०5५ है, वह 
है एक 9॥98०8७। ( (णाएशाआा०गा4] ) (7058 5९०४० मात्र | ३ 7/ए९ 58०07 
4 ॥॥ए6 जश्0]6 ० 7२९०॥ रूप से नहीं ! 


१२ तद्ब॒ृत्तिविच्छेदाद विरास: ॥ 
पूर्वोक्त परिब्रत्ति का विच्छेद हो जाने पर विराम ॥॥ 
पारस्परिकसच्धगतात्त रद्भस्तव्धतो पमम्‌ । 
वृत्तान्वयस्थ विच्छेदाद्‌.ग्रन्थिक्टत्वमाप्यते ॥२५७॥॥ 
दोदुल्थभानता वाषि न तस्थौ न ययौ स्थिति: । 
वृत्तविच्छेदजन्यो5यं॑ विराम: सर्वक्षन्तन: ॥२५८॥ 
यदि विश्व सामग्री समञजसता ( वा 008गा० 007870९०१०९ ) में विच्छेद 
होने ( 877९50-6९४०।0०९, ६588]९79० ) असंगत है, तब किसी सान्‍्त भ्रवेक्षक 
क्‍ ( ॥76-085९7ए८7 ) कै प्रतिच्छेद, अनुच्छेद चित्रलेख में विच्छेद परिलक्षित होने 
| लगता है । 
समष्टि का जो भास ( 89976०ंथगंणा ) हम में हो रहा है, उसमें भी 
समष्टि की एक-एक मूर्च्छा के समान अवस्थान (0050 ० प0ए०, 5छ००7) जेता 
कुछ रह सकता है । मानो विश्व के कारोबार में धन संवेग-ऋण संवेग ने पारस्परिक 
“शॉधच्युक्ति! में हस्ताक्षर किया हो ! किन्तु यह सब प्रसंग छोड़ो ! 








२८८ चतुर्थ अध्याय 
जब अनुच्छेदादि में दो तरंग श्रेणी पारस्परिक संबात के कारण ( 608 (० 
70008] ॥76॥८४०४०७ ) अपने अपने वृत्तान्वय ( 7768 6 छ970967 ?709089- 
(07 ) के भंग होने के कारण एक प्रकार की स्तब्धता ( पर४ं७ अथवा 46406 व.,00£ 
में ) में आते हैं, तब इस विच्छेद का दृष्टान्त स्पष्ट हो जाता है । इसी विच्छेद के 
कारण शक्ति का ग्रन्यथिकूट ( ॥0जाक्षागांठ वृद्या&8 ० ता0॑ ) घटित होता हैं और 
प्रवत्त का विराम हो जाता है। आलोक दाब्द आदि के स्थान पर यह सब है 8(70- 
99, ०706 890 आदि । मन में 5प5०९7००, प्राण में 5प579०7660 &शवंगर007- 
जप ध्यान आदि में यह उदाहरण बहुशः प्राप्त होता है। कभी-क्रभी अग्रगादृत्ति, 
(० 2०४० 7 .9702785$ भी विराम में दोदुल्यमान हो जाती है। चित्त में संशय- 
विकल्‍प, प्राण में तथा वाक्‌ में रुक-रक कर दोलित होने का भाव ! यन्त्र के तार पर 
धखासी' सुर लहरी क्रीड़ारत थी, परन्तु अब तार केवल ब्रि-त्रि करने रऊगा [ मानो 
अब वह सुरसंवेग दिशा नहीं खोज सक रहा है ! उसे यह नहीं पता कि कहाँ, किधर 
जाये | न ययौ न तस्थोी । भाव के इन्तन की उपमा द्वारा कहा जा सकता है 
“विराम सर्वेकृन्तन 7 । विराम तो वृत्तिविनाश का स्थल कदापि नहीं है । यह सर्वतो-- 
बेत अनभिप्रेत भी नहीं है। अतः यह सूत्र है :-- 
१३. तत्र क्लिष्टाक्लिष्ट भेद: ॥॥। 
विराम में किलष्ट तथा अक्लिष्ट भेद हैं ॥ 
अक्लिष्ट क्लिष्टभेदेन विच्छेदो5पि द्विधा स्मृत: । 
स्वच्छन्दवृत्त आभध्यन्त कृच्छवत्तोष्परोडधित: ॥२५९॥ 
विश्वास: पुनरारामो ध्न स्वच्छन्दतास्पृशों । 
आस्वच्छन्यं॑ वगाह्यान्यों वामो5विश्वमाव णम्‌ ॥२६०॥। 
क्रियामात्र का एक स्थल अथवा भूमि ( ?976 ) है, जहाँ स्थित अथवा 
प्रद्नत होने १९ वह स्व (निज) छउन्‍्द में स्थित रहती है । वह स्थल है उप्तका स्वास्थ्य 
था स्व छन्‍दता । शरीरान्तर्गत्‌ इवास-प्रवास, हृतस्पन्दन, स्वायुसंवेग से लेकर चित्त के 
क्षार्व वैथीं भावना आदि में जो स्वास्थ्य-स्वाच्छन्य का स्थल है; उसका सन्धान करो । 
घ स्थल को प्राप्त न कर सकने पर ( 6 087 ('९७॥76, ६6 एछाबिलटंत 2076 77 
जी 748 रण 0#प्ा०8८०७ ) गतिस्थिति, विच्छेदविराम में भी स्वच्छन्दद्वत्त न 
होकर कुच्छद्त रु व707060, 50थां7०( ) ही रहती है। जैसे जप में, ध्यान, में 
द्वार मी विच्छेद । जप ध्याव समाप्त करके उठ बैठा, परन्तु वाक्‌ में संयम (मौन) 
चित स्थैये एवं प्रताद ( तुष्टि ) नहीं आ सका । अथवा विच्छेद विराम्र में केवल 
लिग्रहे मी ही हुआ ( निग्रह <> २९७८४४०ा ) विक्षेप-आक्षेप के संस्कार ब्यूह में ! 
परन्तु आभ्यस्तर में प्राण की तन्त्री कृच्छुभाव से केवल अस्वस्ति कझृन्तन ही कर 


रही है ' 


भा 
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इस प्रकार की कृच्छबृत्तिता को असिता-अशुक्ला, मलीना कहते हैंऔ॥ इसमें 
तन्त्र में सत्यथान आता है और दौमनस्य आता है मन्त्र में । 

अत: विच्छेदविराम को धन ( 3$ 7०आंए० 8थ॥ ) अथवा ऋण (0धा6- 
५/श5९) देखना चाहिये । प्राण की जो स्वाच्छन्दतन्त्री (840 पघ्रक्चा॥णाए (7००) 
है, उसका स्परशें ( ॥ (१०7-0.0704&7०७ ) है घत । अब विराम हो जाता है आराम 
तथा विश्वाम में श्रम ( 48080७ ० ४०४४०४०7 ) विगत हो जाता है। अतः स्त्यान 
तिरोहित है। आराम में दोम॑तस्थता दूरीभूत हो जाती है। उप्तका तुष्ठि प्रसाद 
में उपयोग घटित होता है। और जो अस्वराच्छन्च अथवा कृच्छुऋलित ( विराम 
विच्छेद ) में मग्त करने वाला है, वह है ऋण ( & एथाशत्रा॥667 ० प्रा0प७7प 
६ 3083585 00 त5प70 06  ९एश॥ए९५५ 0६ ?0५7ए४ 3००४४५०॥ ) | यह है 
तामस, राजस भेद से द्विविध, व्यामोह एवं विश्रम॒ ॥ प्रथम है 09$०7र08 
(-०र्गापआं०॥), दूसरा है ता5॥8०0798 १७५५०॥ । धत +> शुक्कू, ऋण #» अशुक्ल । 





अगले सूत्र में अक्लिष्ट धारा-- 

१४. छेदोपमह विरहविशिष्टाक्लिष्टधारा अश्यान्तवाहिता ७ 

छेद तथा उपमद्धे रहित भाव से जो अविडष्ट धारा चलती है, उत्त घारा को 
कहते हैं प्रशान्तवाहिता ॥। 

छेद +> भंग अथवा च्युति । अन्य किसी धारा के व्याघात ( प्रॉशाशि॥०९७ ) 
के निनित्त यह छेद (भंग) घटित हो जाने पर उसे विलोव (7श770970०9) कहते 
हैं। उप्तके निजस्व॒ की किसी बाधा के कारण भद् घटित हो जाने पर वह है 
अवलोप । जैसे जपक्राल में या धपान काल में २०४१० को आवाज टेलिफोन की 
घन्टी आदि के कारण विलोप । आन्तरिक विक्षेव के कारण छिन्त होना >>अवलोप ।. 
दोनों ही स्थल पर अभीष्ट धारा का कट जाना ((05580 ) यह भाव रहता है। 





उपमर्द में दबा देने का भात्र | 50909785807, (ण॥एछा/8४5/०॥, २९७७९३-- 
307 आदि। इसके विभिन्‍न रूप हैं अपमद्दं-विमदें इत्यादि । छेद तथा उपमर्द में 
घारा का प्रतिघातक कृुछ-न-क्रुछ रहता ही है । इसी प्रतिघात के वेगमात पर निभेर- 
करता है कि छेद उपमर्द कितना होगा तथा किस प्रकार से होगा ? 


प्रतिघातजन्यवेगेन याउक्षिप्यप्ताणवृत्तिता ॥ 
तसयां छेदोपमदों यो लोपो विश्नतिपुृर्वकी ॥२६१७ 


किसी अभीष्ट धारा में प्रतिघात जन्य वेग के कारण ( 7006 ६० 06 ॥0- 
7800 ० बाए वंतापकाड़ 4००7 ) जो आक्षिप्व इृत्ति ( १ ७०7ाताएरढत ३8878-- 
एा2१ ताहप्राउऊनत 0074807 ) घटित होती है, उस धारा में विलोप-प्रतिल्ोप्‌ 
के रूप में छेदोपमर्दे सम्भावित होता है । 

8 8. 
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ताभ्यां विरहिताउक्लिष्टा या धारा निरूपद्रवा । 
प्रशान्तवाहिता सा स्यात्‌ स्थुल-सुक्ष्मद्धिमात्रिका ॥२६२॥ 
उक्त विलोप-प्रतिलोप से विरहिता अर्थात्‌ जहाँ विलोप प्रतिलोप नहीं है, ऐसी 


चारा । यह पूर्व सूत्र के अनुसार अविलिष्ट ( ० 80०ए7८१ ) है। यह घारा यदि 
'उपद्रव रहित धरम से युक्त रहती है, तब इसे कहते हैं प्रशान्तवाहिता । निरुपद्रव का 
तात्पय॑ केवल मात्र विलोप-प्रतिलोप का ही निषेध नहीं है, प्रत्युत इसमें अवलोप 
तथा अवंलुप्ति का भी निषेध रहता है । केवल बाहर से ही कुछ काट दिया, कुछ 


दबाकर रख दिया, ऐसा नहीं ! इसमें भीतर में भी कोई गाँठ नहीं रह जाती । 

प्रशान्तवाहिता सूक्ष्म-स्थूछ रूपी तलद्वय से सम्पर्कित ( 7'श० पशंप्रशाअं- 
०72) ) रहती है, अत: वह है कि ट्विमात्रिक ( "'ए़०-9)7रशाआं0०08] त्रुपा०६६०९१९९ 
बात ?]8०ंध० ) । इसने तल-लम्ब को तो साध लिया है, परन्तु अभी भी वेध को 
नहीं साधा है | जो सूक्ष्म तथा कारण की सन्धि है, वह सन्धिवेध इसमें अभी भी नहीं 
हो सका है । अतएवं यह अभी भी प्रशान्त ऋतंम्भरा-सत्यम्भरा नहीं है । अत:-- 

१५. तत्राषि वेधविरहविशिष्टत्वे सम्प्रसाद। ॥॥ 

यदि प्रशान्त वाहिता में क्लेश बीज द्वारा वेध न हो सकने की विशिष्टता है, 
तब ( सम्यक्‌ प्रसन्नता ) सम्प्रसाद होता है ॥। 

जैसे एक स्त्रोतस्वती का वक्ष: । नदी के वक्ष को एक सरल रेखा मान लिया। 
तब नदी ( वाहिता ) को भी एक सरल रेखा के द्वारा प्रदर्शित किया जा सकेगा । 
द्वितीय रेखा का प्रथम रेखा से रूम्ब सम्बन्ध है। इससे नदी को द्विमाजिक मान 
प्राप्त हुआ । यदि नदी का वेग तटादि के द्वारा अभिहत नहीं होता, वायु आदि वेग 
से विषम-विक्षुब्ध नहीं हो रहा है, तब वह गति है अक्लिष्टा प्रशान्ता। किन्तु यह 
खोज नहीं हो सकी है कि नदी के वेधमान में, गहराई में क्‍या है अथवा क्‍या हो 
सकता है ? गति का जो क्लेश अथवा अशान्‍्तता है; उप्तका हेतु तो बाहर अवश्यमेव 
हो सकता है, परन्तु वह कारण तो गम्भीर में (गहराई में) अन्त:स्थल में ही मुख्यत: 
रहता है। जैसे नदी के 8९0 8॥99 का 'षिद्याप्रा८ 00 ए0747०7 आदि । यह है 
नदी का वेधमान । जेसे मार्बल चट्टानों के बीच में नमंदा नदी ! यहाँ गति तो कुटिल 


है परन्तु है शान्त ! आदि तथा अन्त में ( धआधार के प्रपात में भेड़ाघाट पर ) गति 
है विषमविरुद्ध । इसे उपमा से समझने का प्रयत्न करो :--- 


क्लेशस्थ कारण यत्तु तस्य स्थाद वेधरुपता । 
तस्था असुरविद्धत्व सुक्ष्म तु॒पाप्मविद्धता ॥२६३॥। 
यत्र निवायते विलष्टं स्थल सुक्ष्मन्च कारणम्‌। 
त्रिमान्निक: प्रसाद: स सम्प्रसाद इतीरितः ॥२६४॥ 
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नदी अथवा अन्य किसी वेगछशपता की तलझाकृति को विषय (उदाहरण) बना 
लेने पर जो क्लिष्टभाव है, वह है एकमात्रिक एवं स्थल | जैसे नदी में वायु का अभि- 
घात, नौकादि चालनाथे । यह क्लेश है 5प्रा।406 3००१४, मानस तथा प्राण की इप्त 
अवस्था में 'एनस” रूप क्लेश द्वारा आक्ृति क्लिष्ठा हो जाती है। नदी के तट आदि 
के सम्बन्ध से जनित जो क्लेश है, वह है द्विमात्रिक । अत: वह केवल आकृति को ही 
नहीं, प्रत्युत नदी के शक्ति संघात सम्बन्ध ( ?०छ&ः 86877 ) को भी विषय 
बता लेती है | अत: स्थल के साथ सूक्ष्म ( शक्ति संघात रूपेण ) भी यहाँ आ जाता 
है । और नदी की जो अपनी वास्तवरूपता (जलसंस्था) है, वह है वेधमात्रिक । तट 
संस्था तथा वातादि संस्था 'शान्‍्त' रहने पर भी नदी की इसी अपनी वेध संस्था पर 
ही उसकी सावलील स्वच्छन्दता निर्भरशील रहती है। क्योंकि वेधसंस्था ही सर्वेत्र 
है कारण संस्था । 

यहाँ नदी की उपमा से प्रसंग का विस्तार किया गया। प्राण-वाक्‌ तथा 
मानस में इस उपमान की मर्म भावना करो। किसी दृत्ति की तलूसंस्था ( आकृति ) 
किसी अनशिप्रेत अन्य वृत्तिवेग से विद्ध हो सकती है। इससे अभीष्ट द्वत्ति वेरुप्य 
घटित होता है। अभीष्टबृत्ति की लम्ब संस्था (गतिच्छन्दादि) व्याहृत भी हो सकती 
है । यह है पाप्मा । इसमें है वैगुण्य । अन्त में उसकी वेधसंस्था ( स्त्रभाव भावना ) 
बाधित हो सकती है | यह है अतुरवेध । फल है वधम्यें । 

स्थुल-सुक्ष्म-कारण जब वैरुप्प, वैगुण्य तथा वैधम्यें से निद्वत्त होकर बृत्ति- 
धारा में इस त्रिमात्रिक प्रसाद को प्रतिष्ठित करता है, तब उसकी आख्या है सम्प्रसाद 
'येनात्मा सम्प्रसीदति' । 


यहाँ इलोक का अनुध्यान करो :--- 
पाशबन्धन्तु शालायां दुष्टाश्व इव सद्यताम्‌ । 
बहि: प्रग॒ह्ममाणं त॑ तितिक्षस्वापि दु्दमम्‌ ॥२६५॥ 
अनुद्वेगकरचाशव॑ प्रग्नहाद्‌ धीरतां नय। 
प्रमुक्तप्रग्रहे सौम्पे. प्रसन्‍त॑ सुसुर्ख ब्रज ॥२६६॥॥ | 


अपने इन्द्रिय और चित्तरूप दूरन्त अश्व को पहले उसके घुड़साल में ( किसी 
शुभ कर्मादि में ) दृढ़ता से आबद्ध करो और निग्नह करते समय वह जो कुछ भी 
दुरन्तता करे, उप्ते सहन करो ( सहिष्णुता )। तदन्तर उसमें विचार विवेक रूपी 
लगाम लगाओ । अब उसे ( घृड़साल से ) निकाल कर उसके दुर्देम होने की चिन्ता 
न करो और उसकी पीठ पर बैठो ( संयम तथा तितिक्षा से दबाकर ) | अब वह 
वशीभूत हो जाने के अनन्तर उद्वेग युक्त नहीं हो सकेगा । तब भी प्रग्नह अपने हाँथों 
में रकखो । उसे 'वीर” बनने का शिक्षण (शमदम) दो । 'विकारहतो सति विक्रियते 
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येषा न चेतासि' । अब जब वह सौम्य हो गया, तब प्रग्रह को भी त्याग दो | वह 
अब प्रसन्‍त होकर सुखपूर्वक चलेगा । (यह है श्रद्धा साधन की भूमि )। 
१६. वृत्तमतीत्य वृत्त्योपरम: ॥ 
कोई एक सान्‍्त वृत्त (॥ग्रीॉ& ए०6४ )। उसमें जो बृत्ति ( छद्माह ण 
38000 जात 72596०  60 08 8एथ८7॥ १०00 07 50॥8/6 ) है, वह है वृत्तब्त्ति । 
यदि इस वृत्त को यह दृत्ति छोड़ दे, तब इस दृत्त सम्त्रन्ध से उप्त वृत्ति का उपरम 
हो गया ॥ 
एक प्लेट में इलेक्ट्रिक चार्जे है । यदि यह चार्ज समाप्त हो जाये, तब यही 
है फ्लेट से चाजं का उपरम। मानस आदि के क्षेत्र में भी यह उदाहरण प्रयुक्त 
करो | 
वस्तुवृत्तं क्रियावृत्त शक्तिवृत्तमिति त्रिधा । 
तदवत्तवृत्तिमत्येति सोष्परतीरिति स्थिता ॥२६७॥ 
वस्तुवृत्त ( प्रग्राग8 ४०7०४ ), क्रियावृत्त ( 80०ा०ा शुआश्ा8 ) तथा 
शक्तिवृत्त ( 7070० 59#08 ) रूप से वृत्त तीन प्रकार का होता है। जैसे जपकर्म 
में वाक्‌ है वस्तुव॒त्त । मन का संकल्प आदि क्रियाव॒त्त । प्राण *>शक्तिवृत्त । यदि 
कोई वृत्तिविशेष अथवा वृत्तिसामान्य तीनों वृत्त ( नुफ्&० 00 5ए0० को 
छोड़कर ( अत्येति ) चली जाती है, तब है उपरम । उपरम की व्याप्ति वृत्तिमात्र 
निरोध पयेन्‍त है। फिर भी विशेष-विशेष वृत्तियों में भी इसकी अव्याप्ति नहीं है । 
वस्तुवृत्त प्रभृति तीनों वृत्तो का समाहर कर लेने पर उत्तम उपरम होता है। दो 
वृत्तों का समाहार करने पर मध्यम उपरम और मात्र एक वृत्त का समाहार होने 
पर वह हैं अवम उपरम । 
स्पर्श कवेग समृद्ध बिवेकर्पातितादय: । 
अस्पर्श: परवेराग्य॑ सांख्यसुत्रेण विभ्वति ॥२६८॥ 
जैसे किसी केन्द्र से एक वत्तवृत्ति ( $/॥0704] 7700४07 ) चल रही है । 
कैन्द्र की ( जैसे अहम्‌ की ) आकर्षणी शक्ति उसे घृणित कर रही है, तथापि वहाँ 
एक विप्रकर्षक संवेग भी ( पर्याइआ0ं॥] ग्राणा«ा। ) भी है। इस विप्रकर्ष को 
स्पर्शक भी कहा जाता है। जैसे मात्रास्पर्श मन: संयोग को खीच लेता है, उसी 
प्रकार । इस स्पर्शंक की वेगसमृद्धि से क्या होता है ? क्रेन्द्र से अभितः जो वृत्त चल 
रहा है, मानों वह वृत्त भी स्॒प्रिय की तरह खीचने पर बढ़ने लगता है। अब यह किर्द्र- 
मुखीन न होकर पराज्धमुख हो गया । उस केन्द्रबन्धन को यह काठ देगा। मानसक्षेत्र 
में यही है वैराग्य । यह साधित होता है केन्द्रविशेष के साथ विश्रकर्षणजनक जो सम्पर्क 
( साधुसंघ-गुरुकृपा ) है, उस स्पशक के समृद्धि संघटच ( 2००शशक्षा0ा ०0 (० 
80860] ००्राएणाथ ) से । जिस केन्द्र में अधभिनिवेश आवश्यक है और अभि- 
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प्रेत है, उसके साथ किसी स्पशेक को मित्र तथा घनमुख्ली रूप से एक करना पड़ेगा । 
यहां उपरम का अथें है अन्य केन्द्रीणतोपरम । 

उप रम के प्रसंख्यान में विवेकख्याति, परवेराग्य, अस्पर्श आदि भूमियां हैं। 
सांख्य सूत्र के द्वारा इन सब का भरण करो । कौन भरण करेगा ? उपरम । सांख्य 
सूत्र अर्थात्‌ यह दर्शन विशेष नहीं है । संख्यासंख्येयानुपातसूत --?पंगरत्छा७ 6 
इुर 2707709 0-0० वधा[५. 

जहां कहीं भी जिस किसी प्रकार से वृत्तवृत्ति हो रही है, वहां उसके निया- 
मक निरूपक रूप से एक संख्या रहती ही है ( जैसे एटोमिक नम्बर आदि में )। 
इस संख्या के सम्बन्ध में व॒त्ति है संख्वेष । इन दोनों के अनुपात के यथायथ निरू- 
पण योग्य जो अभिविधि है उसे सूत्र द्वारा सांख्य कहा गया । जैसे यदि ऊँ कार जप 
में अष्टपदी है, तब प्रश्न उठता है कि उस अष्टपद का यथार्थे सुषमानुपात विषयक 
सांख्य क्या है ? यदि मनुष्य का क्रोमोजोम नम्बर है ४८, तब यह शंका हो सकती 
है कि मनुष्य जाति के प्रजनन में यह संख्पा अपने संख्येय के साथ क्‍या सम्यक्‌ अन- 
पात रख रही है? इसी स्थिति में सम्पक्‌ अनुपात रहने पर “जाति” का कोई अशीष्ट 
रूपायण ( शए/८४०7 ) हो सकेगा, अन्यथा नहीं हो सकेगा । 

वृत्तमात्र की स्वगत, सजातीय तथा विजातीयरूपी तीन सांखरूप जिसके द्वारा 
ग्रहीत हो, वही है प्रसंख्धान ।॥ स्थूल-सूक्ष्म तथा कारण हप से वृत्त अथवा वृत्त 
सामग्री इसका विषय है । अतएव यह है प्रकृति विज्ञान । इसकी प्रतियोगिता में जो 
शुद्ध तथा सम्पूर्ण दूगू विज्ञान है, वही है विवेकरूप्राति । इस वेराग्य के सम्बन्ध में 
आभास रूप से कहा जा चुका है । यह वैराग्य पराकाष्ठा में आता है प्रसंख्यान प्रति- 
योगिनी विवेकख्याति के द्वारा । अर्थात्‌ दृुगदृश्यसाम्पसमापत्ति द्वारा । दृश्य के साथ 
“जानना-समझना” जब तक पूर्ण नहीं हो जाता, तब तक दृगदृश्य का कारोबार बन्द 
नहीं होता । जब कारबार का संस्कारलेश भी नहीं रह जाता, तब है अस्पशें । 

पहले गणित के किसी भी वृत्तिविशेष का सांख्य ( £04ण००४४०॥ ) जानों 
समझो । इसके अनन्तर उसके समग्र रेखिक विज्ञान के आधार का चिन्तन करो | 
इसका चिन्तन करो देश-कारू-सामान्य आधार में । तब प्रह्त उंत्थित होता है, यह 
देश काल क्‍या है, और किसके लिये है ? यह प्रमेय पदार्थे किस प्रमाता के लिये है ॥ 
तब प्रमेय को छोड़कर प्रमाता एवं प्रमाण का परीक्षण ( ए&फ़ाॉ४धलग06शएटडांटब 
४&॥9]9»5$ ) करो। तदनन्तर प्रमाता के स्वरूप निश्चय में अतीत्यवृत्तिता 
"पृफ्क्चा502७7068706 ) आदि । 


उपरम को इस प्रकार से विविध अनुबन्ध में समझो ॥ 
१७. शुन्यं समेत्य वृत्त्योपशस: ।॥ 
शनन्‍्य में समेत्यब्वत्तता होने पर है उपशम ॥! 
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दान्यमपेक्ष्य संख्येय॑ कल्प्पत इति निरचयात्‌ । 
सर्वेसंख्येयवृत्तीनां व्यासानां जेन्द्दो लयः॥२६९॥ 
कलाकलन विस्तार नादविन्दोयंदन्तरम । 
इन्द्दनिर्मक्तमद् तमुपशमो. हि तल्लयात्‌ ॥२७०॥ 


यह निश्चय तो है कि शुन्य की अपेक्षा करके ही संख्येय कल्पित होता है । 
शुन्यादि सूत्रों का पुनः प्रणिधान करो। पहले निखिल संख्येय वृत्ति के व्यास ( अर 
समूह ) के संकोच के द्वारा उसकी नाभि में स्थित वैन्दवलूय को साधो । ( जैसे जप 
व्याहरण में किया जाता है )। तत्पश्चात्‌ नाद एवं विन्दु के अन्तर ( (९०ंपएा7, 
प्ञधाए॥ ) का आश्रय लेकर कलाकलन का विस्तार करो। इस अन्तर का भी रूय 
करो । अन्तर के द्वारा ही अन्तरित होकर विन्दु-नाद-कला पारस्परिक तादात्म्य से 
मुक्त होकर संख्येय वृत्तिमान होते हैं। अत: अन्तरलूय हो जाने पर दन्द्दनिमुक्त अद्वेत 
प्राप्त होता है । यही है उपशम । तभी यहाँ सूक्ष्म भेद पहले देखा जा रहा है । अन्तर- 
लय द्विंविध हैं (१९50]78507 ०0 06 वंश५] (8००7) जैसे समवेत तथा समेत ! 
प्रथम में ( समवेत में ) विन्दरु नाद-कला की सामानाधिकरण्य समापत्ति एवं साम- 
रस्य है। इसमें विन्दु का दो पृष्ठदेश परिलक्षित होता है--एक एवं पूर्ण। समवेत- 
स्थल में शुन्य वाला पृष्ठदेश हैं। अर्थात्‌ अन्तर का कलाभिमुखीन मुख है नैष्कल्य 
मुखीन । अतः: कहते :--- 


_नेमिश्न्यमरान्‌ धत्ते रघ्श्न्यं नाभिनिष्ठितम्‌ । 
समेत्य नाभिश्नन्‍्यत्व॑ विश्वचक्रध्य शुन्‍्यता ॥२७१॥ 


विश्व चक्र की अर, नेमि; नाभि ! नेमि को शून्य कर दो परन्तु अर समूह 
प्रसरत-शक्ति सम्भाव्यता रूपेण ( 85 ॥॥68 ०६ 705979]6 ?0फ्रथा 970[००४०॥ ) 
है । अब अर को शूल्य करो । अब अर भी नाप्ति में ही निष्ठित है। नाभि--॥॥० 
348४6 #0प्रा74, बर > 68 0 एकांत । नेमि ०6 077स्‍0]9०6 
अन्त में नाभि को शून्य करो । अब है नेमिशुन्य--अरशुन्य--ना भिशुन्य । ये तीनों 
शून्य भी विन्दु शून्य में 'समेत” हो गये । इस प्रकार यह है विश्वचक्र की शुन्यता । 
विन्दुशुन्य की दो प्रकार से भावना करके उपशम को समझना होगा । विन्दु 
स्वयं परम में विछीन होकर वही एक । निखिल प्रपच्च बिन्दु में । 
उपरम-उपशम-दोनों काष्ठा में मिलित ! उपरम में है अतीत्य द्ृत्तिता की. 
( 8णा8 76५०॥6 की ) भावमानता । उपशम मे है समेत्य बृत्तिता ( 90808 
३१0 7650[एथा॥8 ) भाव मुख्यता । पहला कहत्ता है सब छोड़ो, दूसरा कहता है कि 
सब निरंजन में मिलित करो | पहला कहता है (कुछ न रह जाये ” दूसरा कहता 
है कुछ न रहना ही वास्तविक रहना है।”” 
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भक्त एवं कर्मी अपने-अपने अनुबन्घानुप्तार अनुप्तार उतरम-उपशम ग्रहण 
करते हैं । लक्षण मे कोई पक्षपात नहीं है । 
| १८. बृत्तं निपात्य यद्वृत्तित्वं तन्निवृत्तत्वम्‌ ॥॥ 
बृत्त के निपातन में जो दत्ति मत्व होता है, वह है निद्वत्त होता ।। 
पहले प्रव्ृत्त की विवेचना हो चुकी हैं । अब है निद्धत्त । 
यत्‌ कलाकालयो: साम्यं कत्नन सात्रानानन्‍वयात्‌ । 
अन्ते सध्ये ये आकारस्तेन तत्र विशिष्दता ॥२७२॥ 


कला तथा कार का विचार करो | दोनों में ही है कलू । अतः दोनों का ही 
कलनमात्र' धर्म में अन्वय होता है । कला तथा काल दोनों ही कहते हैं कलतः 
करता हूँ” । दोनों में क्या विशेषता है ? कला के अन्त में 'आ' है और काल में मध्य 
में । इससे क्या हुआ ? करा का /आ' कला से कहता है “तुम निश्चिल कहकृव के 
उपादान ( शव्ा०० ) हो जाओ । काल का “आ! कहता है 'तुम निमित्त होकर 
सबको आकृति ( ४०77 ) प्रदान करो |” कलछा है दिक्‌ परिणाम और काल है दिक 
संख्या । कला है दिकपाद । काल है मात्रा । कला है स्वर या सुर; काल है छल्दः 
आकृति । 


कला-काल की इस कलन मात्र सामग्री को सौषम ( 8$ ॥070फष ए8- 

900०॥ ) में ले जाने पर सृष्टि में रचना तथा जीवन में साधना होती है। यद्यपि 

क्‍ काल एवं कला हरगौरी के समान अधेनारीश्वर के समान संयुक्त है, तथापि इनमें 

दन्द्र अहनिश रहता है । कला है तब काल नहीं है, काल है तब कला नहीं । सोषम्प 

रहने पर भी अनेक वैषम्य ! सौषम्प साधते के लिये एक सौष्ठव क्रम को ग्रहण करन 
होगा :-- 


सौषम्येण हि सड्भगेचो नेमे: स्पाद्‌ विनिपातनम्‌ । 
सन्निपातो5रसम्बन्धी प्रणि-विन्दुपरिक्रमा । 
त्रिधेवं वुृत्तवत्तोना सौष्ठवेन निपातवम्‌ ॥९७ ३॥ 
बत्त को निवृत्त करने के लिये ( अथवा निद्ग॑त्त ) सुषम भाव में ( $9778 
“पं०»॥9 ) उसका नेमिसंकोच करो । जीवन-साधन में सव्वेत्र । कर्म जाल-चिन्ताजाल- 
की श्युद्धुला से सावधानी से निकल आओ | यह है निद्ृत्ति की प्रथम भूमिका । इसे 
नाम दो विनिपातन । यदि अर समूह ( जैसे वासना आदि ) से भी छूट सको-तब 
है सन्निपातन । साधन में आत्मशुद्धि के प्रयास के द्वारा इन्हीं कर्मय में लग जाओ, 
किन्तु जब तक विन्दु ब्रह्म में समर्पण नहों हो जाता, तब तक इन्हीं दो पातन में 
बारम्बर निपातन होगा । नेमि और अर को चित्‌ (पटकने) करते के लिए स्वयं भी 
/चितुपातु? स्थिति में जाना पड़ता है। फिर भी “लगा रहो””। आवश्यकता है समपेण 











| 
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| योग में विन्द्र परिक्रमा की ( जैसे जप आदि में )। यही है प्रणिपातन ! विन्दुचछ 
| भाव, वोध; शक्ति आदि की घनीशभ्त परिसीमा ! 
यदि विनिषातन, सन्निपातन तथा प्रणिपातन रूपी तीन दृत्त बृत्ति को सौष्ठव 
( जशञा(0पा धा५ ए९अंताबे प्रा०ग़्र्णात हाशा। धात॑ 5255 ) के साथ साधना 
चाहो, तब होता है दृत्तिनिपातन (निवृत्ति) | जैसे कर्म आदि से निद्ृत्त होने के लिये 
प्रथमत: काम्यकर्म संकोच, मध्य में कामना संकोच और अन्त में तन्‍्मयता समापत्ति 
की स्थिति आवश्यक है। यह विचार करो कि जप व्याहरण में निद्वत्ति कहां है ? 
लक्ष्य है व्यापक * गणित विज्ञान आदि के व्यवहार में भी संलग्त रहो। 
दष्टान्तों के द्वारा देखो । एक साधारण बृत्त की उपमा से लक्षण भी सर्वेतः भावित 
हो रहा | | 
१९. श्रेणिशरीरे परिच्छेदावच्छेद/म्पाम्‌ ॥। 
बृत्त का परिच्छेद है श्रेणी तथा अवच्छेद है शरीर ।। 
श्रेणी अथरत्‌ क्रमान्वय ( 5८765 ) कोष ( ०7ए८।००७$ ) इत्यादि | शरोर 
_ >> कोई मू्ते संघात ( ५८करांधव], एस्‍800#7०74, 287055$ 07 5प776 ) 
वत्तवृत्तिपरिच्छेदाच्‌.. श्रेणिकोषादिजन्यता । 
अवच्छेदेन तस्या: स्यू: शरीराणि विशेषत: ॥२७४।॥ 
जैसे कोई दृत्त । यदि उस वृत्त के केन्द्र को ध्रुव रखते हुये व्यासाद्धे बढ़ाकर 
अथवा कम करते हुये (ब्ृत्तान्वय (8 3एडा९7 ० 0००7० आाटो४5 ) किया 
“जाता है, अथवा केन्द्र स्वयं को स्थिर रखते हुये स्प्रिग अथवा शंखाबत्ते भंगी से स्वयं 
क्री सज्जित करता है, अथवा केन्द्र से एक अक्ष की कल्पना करते हुये वह अक्ष उमि 
आर्ऊति में वितत हीता है, उस स्थिति में ऐसे स्थल पर अथवा इसके अनुरूप स्थल 
घर इत्त ढत्ति का परिच्छेद होकर 'कोष! “श्रेणी! आदि आकार की उपलब्धि होती 
। जो मृदा अथवा आद्या छृत्त वृत्ति है, वह परिच्छेद कै स्थल पर अपनी अभिविधि 
/ व्याप्ति या वितान सूत्र ) को बचाये रखकर स्वयं को बहुधा रूप से “अभ्यस्त” करती 
है | गणित में 80765, प्राणिदेह में कोष इत्यादि के ढारा सूत्र का चिन्तन करो। 
जप में विन्दुकैन्द्री हक में जो सुषम कला समूह वितत होता है, वह भी इसी श्रेणी 
्ज्ञान्तगंद ही है। संगीत में भी ! श्रेणी में नादमुख्यता होने के कारण प्रसरत भाव 
है, कीष में विन्दु मुख्यता के कारण संकुचत भाव ! संख्या में जप श्रेणीबद्ध होता है। 
ज्ह में भरकर जा शक्तिमण्डल अथवा कोष का रूप ग्रहण कर लेता है । 
श्रेणी कमा] भंग नहों करना चाहिये। कोष को अयथा काटना नहीं 
बाहिये। के छेद्य ओर दूसरे के भ्ेद्य होने से शक्ति समर्थता घटित नहीं हो सकती ! 
्षेणी में शिया आदि का समुच्चय होता है और कोष में होता है संचय । कोष में हैं 
र्गतरभीर्वि श्रेणि में सनातीय भाव । इन दोनों में विजातीय नहीं है । वह अनवकाश 
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है । परन्तु शरीर में विजातीय सावकाश रहता है। अर्थात्‌ शरीर में तीनों भाव रह 
सकते हैं । श्रेणि तथा कोष में अभिविधि आनुगत्य ( एणावग्रां[ए ६0 णा6 डाएशा 
एवापहाए 2॥ ए०एटाणांएए 7०9 ) शरीर में अवतरण करता है और शरीर 
में उसके मूत्त आयतन के रूप में स्वयं को 'लाधव' बत्ता लेता है । अवच्छेद का “अब” 
इसी आवरण ( ]7०थ7ए4४7०7 ) का घोतक है । शरीर मुख्यतः स्थल नहीं है । लिंग 
( सूक्ष्म ) आदि शरीर भी इसमें आते हैं। यद्यपि जो शरीरी है, उसे श्रेणिभाव तथा 
कोषभाव परिग्रह में बाधा नहीं है, तथापि जो शरीरी है, उसमें “अवच्छेद” रूपक 
एक धर्म विद्यमान रहता है । श्रेणि तथा कोष में नियामक अभिविधि शुद्ध है अथवा 
ग्रायिक श॒द्ध है, अतः उसके छनन्‍्द एवं आऊक्तति में पूर्वोक्त सजातीय भाव प्रधाव रहता 
है । संगीत में किसी राग को अभिविधि का अनुयायी स्त्रविताव ही है श्रेणी १ तान 
त्तथा मूच्छेना में कोषरूपता उपलब्ध होती है। ऐसा मृद्दंग आदि के बोल में भी 
होता है । किन्तु एक राग से अन्य राग का शरीर पृथक है “जाति” अथवा “ठाठ' को 
मिलाकर राग दरीर भी बन जाता है। 
जैसे एक वृत्त । यदि दुत्त दृत्ताभास, पैराबोला इत्यादि आक्ृति को प्राप्त करता 
है तब कहते हैं कि दत्त का शरीर बदल गया । एक साधारण अभिविधि अनुशासत 
में रहने पर भी इन सब शरीर की ( वृत्ताभास-पैराबेला आदि की ) अलग-अलग, 
विशेष अभिविधि हो जाता है। श्रेणि-क्रोष जिस प्रकार से पृथक्‌ है; वसा पृथकत्व 
एक शरीर से दूपरे शरीर मे नहीं है। एक शरीर का ध्वंस होगा या एक के उद्भव 
से दूसरे का भी उद्भव होगा, लिंगादि शरीर में वैसा नियम नहीं है । तथापि श्रेणी 
या कोष में श्रेणीबद्ध-कोषबद्ध अंग-अवयव का योगक्षेम आवश्यक हो जाता है, समग्र 
श्रेणी अथवा कोण के योगक्षेम के लिये । जप श्रेणीविशेष है। उदय सेतु से लेकर 
विलयसेतु पय॑नत इस श्रेणी का कोई भी अंग स्खलित अथवा विकल होने पर हानि 
होती है | इसीलिये एक मन्त्र अथवा यन्त्र अन्य मन्त्र एवं यन्त्र से पृथक हैं । वे पृथक 
शरीर हें । 
श्रेणी अथवा कोष किसी निर्दिष्ट विन्‍्दु के सम्पक्क के कारण अक्षर प्रशात्षत 
( 80ए७॥॥9706 ए9 ॥6 कांड छगालंए6 शत 78598० ६0 8 डांश्शा '5277 
०7 90०7६ ० 7९(०7०7०७ ) में रहता है । एक दरीर से अन्य शरीर में यही प्रशापन 
नहीं भी हो सकता है । निर्माण शरीर, कायव्यूह आदि में यह प्रशासत आ सकता है । 
हमारे दारीर में भी ( स्थरू-सूक्ष्म में ही नहीं ) कोषाकृति तथा श्रेण्वाकृति से निर्मित 
2 5९४6५ ० गांलातरए०त 879एक्ाधांप३ 04-४8 ५-४३ हैं; तथापि एक शरीर 
में अन्य की अपेक्षा 'अवच्छेद” रूप से विशिष्टता रहती है । अत: एक शरीर अन्य के 
सम्बन्ध में व्याबृत है । एक की इन्द्रियाँ भी अन्य से व्यादृत्त हैं। यह व्याइत्ति आपे- 
क्षिक एवं आनुपातिक रहती है। 

















२९८ चतुर्थ अध्याय 


श्रेणिकोषश रीराणि विनिपातादियोगत: । 
प्राणायामजपध्यानें: समाधत्स्वाश  बेन्दवे ॥२७५०।॥॥ 
आयद्येन विनिपातश्च मध्यमात्‌ सन्नमिपातनम्‌ । 
अन्त्येन प्रणिपातश्च मन्‍्सत्रयन्त्रादिष क्रम: ॥२७६॥ 


पूर्वेसुत्रालोचना में विनिपात, सन्निपात तथा प्रणिपात को दिखलाया गया है। 
श्रेणी-कोष-शरी र में इन तीनों का साधन होता है । शरीर में विनिपात, कोष में 
सन्निपात तथा श्रेणी में प्राणिपात की मुख्यता को देखो ( निपातन ही इन तीनों का 
साधारण सोषम्य साधन है । )। साधन में प्राणाथाम में ( मुख्त: शरीर विषयी ) 
विनिपातन सौष्ठव साधित होता है। जप में ( मुख्यतः: वागादि शक्तिकोषकला 
विषयी ) सन्निपातन; अर्थात्‌ विन्दु को मेरु में रखते हुये नादाक्ष आश्रय द्वारा कला 
समूह का सम्यक्‌ निपातन । इसकी पुन: पुनः आवृत्ति द्वारा नादभावहिरण्य तन्तु में 
रससमुज्वल आन्तर कोष का निर्माण होगा। इसमें विरसमलिन कोषकषाय विधुर 
रसभासलोल॒प मन रमण करेगा। ध्यान की अभीष्टज्ञोतिरस प्रत्ययैकतानता में 
प्राणिषपातन ! यह ध्यान गाढ़ होते ही तत्काल है वैन्द्व समाधि ( समाधत्‌- 
स्वाशु वेन्दवे )। 
मन्त्रय॑न्त्रादि में विनिपातन के इसी क्रम का अनुप्तरण करो | जप षटुकोण 

यन्त्र में किक्ती ध्रुव विन्दु द्वारा प्रथमत: उध्वं-अध: अक्ष का विनिपातन । तदननन्‍तर 


उपर्याधि: दो त्रिकोण का एक सौष्ठव विशेष सन्निपातन। अन्त में एक वृत्त रेखा में 
इस षट्कोण का प्राणिपातन । 


अब जप में पूर्वोक्त सूत्र का सविशेष परिचय लो--.. 
२०, धोमहीति प्रद्मान्तववाहिता ॥ 
( गायत्री मात्र में ) यह धीमहि प्रशान्तवाहिता है ॥। 


धीमहिवृत्तिविश्लेषे म एधीत्यस्थ “घीम'-ता । 
शान्तवृत्तिहँकार: खं धोमहीति वियत्स्थिति ॥२७७।॥। 
व्यासव्याकृतिशन्यत्वे समाससमता यत: । 
तद्धीमत्वं॑ तु धीरत्त्व॑ विकाय त्वेड्प्पचिक्रिया ।२७८॥ 

'घीमहि! पद के वृत्तिविश्लेषण में धीम-|-हि रूप की प्राप्ति होती है। इन 
दोनों को एक-एक विशेष रहस्य संज्ञा में दिखलाया गया है। प्रसिद्ध श्रौत आविमेन्त्र 
में कथित “म एधि' को ही “धीम” जानो । “हे स्वप्रकाश ज्योति: । तुम मेरी बुद्धि में 
आभो । यदि बुद्धि गुहा अथवा कोषरूप है, “बोध रूप नहीं है, उस स्थिति में 
स्वप्रकाश वरेण्य ज्योति: कैसे आयेगी ? अतएव 'ह?। ह>खंत-आकाश। (हि 
अथवा आकाशहरूपता में “वियदि! स्थिति धोर हो जाये । उन्हीं सूरिगण के समान 


जपसूत्रम्‌ दे पे. 


“दिवीव चक्ष॒राततम्‌”” ह>शास्तवृत्ति-मूलवृत्ति। आकाश में 'मातरिश्वा” की बुद्धि 
अव्याहत्‌ तथा अनुकूल हो जाये । 

पुनहच-कोषाकृति जो “धी” है, उसके निश्चय में अथवा अध्यवसाय में जो 
ब्यवहार है, वह व्यवहार ( पूर्व व्याख्यात ) व्यास आकृति ( एंव] ०0 ०ग- 
अं०ग ) का आश्रय लेकर है । सब कुछ कहते हैं “हमें व्यास व्याकरण में छाओ, 
३5 ता०-०१(४४९०० दिखलाओ'' । समास समता का क्या उद्देश्य है ? एंलिशाएंता' 
एवएथ०ग०ा7 को हटाना । टिवृुप्था0॥5 0 (0९5०७7०९ 270 ए]92०4५0४7 क्‍या है ? 
धीमहि' के अन्त में जो 'इ! (7) है, वह निर्देश देता है कि ऐसा एक स्थल, जहाँ 
व्यासव्याकृति शून्य हो जाती है। जहाँ व्यासव्याक्ृति शुन्य है, वह है ध्रुव ( ० )। 
अतएव घीमहि बुद्धि की ऐसपती एक मुक्त भ्रान्त भूमि जहाँ सब एगशिशा।9 8040- 
270०7 अनवकाश हो जाते हैं । 

ध्वी? जब तक आत्मा को निदिध्यासन में प्राप्त नहीं करती, तब तक वह 
धवीम' नहीं? होती । क्‍यों कि माण्डूक्य श्रुति ने कहा है “शान्तं"**“““स आत्मा स 
विज्ञेय:” | कठश्रुति ने कहा है “शान्त आत्मनि” | यह भूमि मिले बिना 'घी” 
होती है धीर, किन्तु वह 'धीम' नहों होती । विकार्य होने पर भी यदि अविक्रिया धर्मे 
रहता है तब है धीर ॥ र ७ रि ०० व90 ४7855 70० अभी भी है, तब भी 
४0०७७ के कारण कोई 5(थव॥ ( विक्रिया ) लक्षित नहीं हो रहा है। “धीः स्पच्दत 
की रणनस्वच्छन्दता में 'धोर” । रमण स्वच्छन्दता में 'धीम' । 

२१. बविद्यहे इति सम्प्रज्ञातसम्प्रसाद ॥। 
विद्यहे के द्वारा सम्प्रज्ञात जो सम्प्रसाद है उसे जानो ४७ 


पहले सम्प्रसाद सूचित होता है। उसके साथ आता है सम्प्रज्ञात । जो सम्प्रसाद 
है उसे जानो ॥। 
पहले सम्प्रसाद सूचित होता है। उसके साथ आता है सम्प्रज्ञात। सम्प्रसाद 
का समापन पवंत्रय में होता है। सम्प्रज्ञायमान, सम्प्रज्ञात । जब सम्प्रसाद स्वलसित- 
ज्योति रसानुभूति में पयंवसित हो जाता है, तब है असम्प्रज्ञात । “ज्योतिरहं “रसं- 
“लब्धवा आनन्दी” में है सम्प्रज्ञात । प्रशान्तवहा सरित के समान ज्योति रस की 
अपूर्यमाणता है सम्प्रज्ञाय मान । 
सम्प्रज्ञायमान तथा सम्प्रज्ञात का अधिकार करके है विद्यहे । 
वीति वियद्वितानं यद्‌ विन्दोर्नादोपलक्षणम्‌ । 
विन्दुपलक्षणं. झेति नादनेविड्यगाढ़ता ॥२७१॥ 
ह इति सम्प्रसाद स्थाद्‌ हीति प्रसान्तवाहिता । 
बोधस्य विन्दुनादत्वे. यौगपद्येत विद्यहे ॥२८०॥। 








| 
| 


| 








३०० 


चत्॒थे अध्याय 


वि+गञ्यम+हे, इस आकृति को समझ लो। विल्‍छ७ वियद्‌ वितान | प्राण 
एवं सॉम्वत की एक ऐसी वितति ( #%ए़्णशाभंणा ) जो अस्मिता समाधि में स्वयं 
को आकाशवत्‌ उदार बिन्दु रूपेण प्रदर्शित करे। ( 6॥ ७] ए८०४४२० 
एड़एशा$० ० 776 (०5९०प्आ०5४. यह क्‍या है ? विन्दु का नादोपलक्षण। 
बिन्दु जा रहा है नाद के उपलक्षण में | अणु कहता है “देखो मैं महान्‌ हुआ” । 
उपलक्षण--- तदुभावमुपेत्य तललक्ष्यतावच्छिन्नता | संवित अब सागर में उपनीत होकर 
सागरोपलक्षिता है । 

अच्छा झ ? नाद का विन्दुपलक्षण। नादसिन्धु नैविडयगाढ़ता की काष्ठा 
में स्वयं को पुनः विन्दु्पेण प्रदशित करता है । (86 एध050 वाशाओंए& णाए- 
॥655 0 6 (.णाधाप्रा) ४ [6-९०॥8००7३४६४५ अत; 'वि+$ झ :इन दोनों में' 
प्राण संवित की अनुलोम--विलोम काष्ठा का प्रदर्शन हे । 

अन्त में 'हे । यह है सम्प्रसाद लिंग । जैसे हे गोविन्द-हे गोपाल । इसमें 'हे' 
है सम्प्रसाद सन्धान सम्बोधन । 'ए! कार आवश्य लगा है। ज्ञान-क्रिया-भाव शरक्ति 
की त्रिधारा (ह) द्वारा जब तक वह परमात्मा में नहीं मिलता, तब तक सम्प्रसाद 
नहीं है । यह भी लक्ष्य करो कि 'हि' प्रशान्तवाहिता का लिग है । 

अत: अब यदि भान तथा बोध यौगपच्य में विन्दुभाव तथा नादभाव को 


प्राप्त कर सके, तब है विद्य है ! आणवी सृष्टि एवं बैराजी दृष्टि रूपी बोध के दो 
आतत चक्ष्‌: होता आवश्यक है । 


२२. नम इति प्रणिपातेन निवृत्ति: ॥ 

नमः इसमें प्रणिपात पूर्वक निवृत्ति को जानो ॥ 
प्रणिपातों नमस्कार: सप्तजजसा परिक्रमा । 
राक्तिनाप्ति समुद्धिय वेराजइवच स वामन: ॥२८१॥ 


जो शक्ति की नाभि है, उस नाप्ि को उद्येश्ग बनाकर जो समझ्जस परि- 
क्रमा है, वह है प्रणिपात रूपा । 997776608॥ पृप्रयां।ए 70070 3 ३४९] ० 
४0फ्रशा । इसके रूपद्य हैं वैराज एवं वामन ' ग्रह सौर परिक्रमा करते हैं। यह है 


चेराज । इलेक्ट्रान परिक्रमा करते हैं न्यू क्लियम की । यह है वामन | जप में चाद भी 


कला के साथ विन्दु-परिक्रमा करता है। इसे वैराज एवं वामन, उभय रूपेण देखो । 
लक्षण में चेराज-- 


स्थूल तथा 7800800790 | बामन -> सूक्ष्म तथा 'शाणा0500फञां० । 


भतएव बैराज प्रणाम - काय प्रणाम । वामन प्रणाम -- प्राण-मन का प्रणाम । 


कायप्राणमनो भिर्या सोष्ठवविन्दुबश्यता । 


नमोमस्त्रेण साध्या सा विप्रतोप॑म्नो नम्त: ॥२८२॥ 
यह प्रइन है कि काय-प्राण तथा मन: विन्द के वद्य में हैं। वे नाभिनिष्ठित हैं 


किवा नहीं ? यदि हैं तब उस वश्यता का सौष्ठव क्या है ? साधारणत: संघात मात्र 
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ही नाभि वश्य (8500]०७६ 40 ॥5 एष्टणाध्था 209९7) में रहता है। किन्तु उस प्रकार 
से रहने पर भी जो संहत एवं मिलित है, उसमें तियेंक, पराक्‌ तथा अर्वाक्‌ वृत्ति तो 
अल्पाधिक ( 707-गी6छ_ वंथ्रा0७, 70 (००7४ ६8०० ) रहती है। इन सब" 
का ह्वास करते हुये इन्हें नाभिनिष्ठ त्तिर्चय वृत्तिता मे छाना ही सौष्ठव है। आशक्षे- 
पक विक्षेप समूह बाधित होकर संक्षेपक हो जाते हैं । इन्हे गौरव मिलना चाहिये । 
सौष्ठव में विन्दुवश्यता साधन होता है नमः: मन्त्र द्वारा । यह भी देखा कि 
मन: को विप्रतीप करने पर ( 87 टणाधाएष्टांगषट ४76 पराक्‌ू कणा]0फ्मां$8 5887 ) 
होता है नम: । मत: एवं नमः, इन दोनों का “सम >> आत्मन्‌ का “/म? । आत्मन्‌ के 
मन्‌ को यदि किसी तर विशेष के फल विद्येष में ( “न' में ) विसृष्ट करें तो, तब 
होता है मन: । जिस तल विशेष में फल विशेष सिंचित हो रहा है यदि उसे घ॒मा 
कर आत्मा में ही सिचित होने दो, तब है नम: । 
वषडवौषट शरीराणि प्राणान्‌ स्वाहा तथा स्वधा । 
हंफड़िति तथो:सन्धीन्‌ू निवृत्तोी प्रणिपातयेत्‌ ॥२८३॥ 
वषट-वौषट मन्त्र में, निवृत्ति में स्थूल सूक्ष्म, शरीर यंत्र का प्रणिपात साधो । 
स्वाहा तथा स्वधा मन्त्र में प्राण का प्रणिपातन साधो । प्राण तथा शरीर की सन्धि का 
मन्त्र है 'हुंफट” | शरीर-प्राण-सन्धि को लेकर है सब का संघात होता है 8009 ए- 
रञ्09०, ०007 ए-70०9ए90०, ॥॥ग:7 ए7॥70०ं96, इन तीनों को जो नियम नि३च-- 
यपूर्वेक नितरावृत्ति है, वही है निवृत्ति । (पूर्वोक्त निवृत्त सूत्र का विचार करो ॥ जहाँ 
वृत्ति का निषेध करना चाहो, वहाँ निवृत्ति का विशेष उपयोग है। ) 
कतिपय मनन्‍्त्रों के सविशेष उपयोग की परीक्षा यहाँ नहीं हो सकी, फिर भी 
किस शक्ति केन्द्र के साथ समर्थवेध संयोग में “हम्‌” एवं उससे समर्थ शक्ति प्रक्षेप में 
“फट” मन्त्र की भावना करो । जैसे '्रणटा०क पिआं०0 के लिये हुंम की भावना और 
प्िंड्अंणा के लिये फट | भूतापसारणादि में 'फट्‌', कुण्डलिनी जागृति में हुंम 
इत्यादि । 
२३. ब्रद्मास्मीत्युपशस: ॥। 
ब्रह्मास्मि में उपशम ॥। 
ब्रह्मास्सितत्वस्थादि महावाक्यजपश्चति । 
साक्षात्त्वेनानवया वापि सृषाजस्समणभड्जने ।।२८४।॥। 
मूल विद्या के द्वारा स्पन्द विक्षेप, क्लेश व्यूहू आदि जो कुछ भी विजुम्भित हैं, 
उनका भंजन होता है उपशम । “अहं! ब्रह्मास्मि---'तत्वमसि'-'सच्चिदानन्द ब्रह्म 
इत्यादि महावाक्य तथा तदुपकारक मन्त्र श्रवण तथा जप के द्वारा साक्षात्‌ किवा 
परोक्ष रूपेण अविद्यापगम जन्य उपशम होता है । परोक्षस्थलू में श्रवण जप के साथ 


शा 


मनन-निदिध्यासन भी आवश्यक है । अपरोक्षस्थल में मंत्र का स्वतः पाटव अथवा 
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सामर्थ्य रहता है। यह स्वतर्त्व धर्मे प्रायश: परतस्त्व के द्वारा अवगंंठित होता रहता 
है । समस्त तत्वों से परतस्त्व को काटकर उसे स्वतस्त्व में लाने के लिये ही जप में 
'विन्दु विलय होता है । 
ग्द्त्वेवन गाढ़त्वतेव काष्ठाकलांशपादत: । 
सर्ग प्रपश्चितं विश्व प्रपच्चबीजमस्मिता ॥२८५॥। 
ब्रह्मास्मि' महावाक्य के अस्मि का तात्पयं ? अस्मि कौन सा पदार्थ है ? 
निखिल प्रपच्चित के बीज को अस्मिता कहा जाता है। अहं तथा अस्मि, ये दोनों ही 
भावप्रत्यय ( त5ण]्रव8, 74एशं०फ्राए 0णाइसंणाइआा255 हैं। अस्मिता में 
भान चेतन्य स्वयं को विषय-विषयी सम्बन्धावच्छिन्‍्त रूप से ही जानता है। यह 
'जानवा' भाव भी पूर्ण नहीं है। अथच भास भी नहीं है । अतएव है अनिरूपण 
योग्य । यह है भान सामग्री तथा भास विश्व के मध्य का सेतु । सुषुप्ति के भंग में 
और ठीक जागरण की सन्धि में इस अस्मिता का सन्धान अनुभव द्वारा मिलता है। 
अस्मिता के नाद एवं विन्दु भाव का आधार बीज चैतन्य में निहित है । 


अतः कहा गया है कि कला-अंश तथा पाद आदि से यह भासविश्व ( (०8- 
7580|6 प्रंएथ$6 ) प्रपंचित है। उसमें गाढ़त्व गूढ़त्व की एक क्रम श्रेणी ( 89 
608०6 5072॥09 ) परिलातित होती है । यह होने पर काष्ठा यह जिज्ञासा करती 
है “कहाँ तक, किस सीमा तक ?? एक ओर 0० ( नाद ) दूसरी ओर 
?०ंए ( बिन्दु )। ये दोनों मुख अथवा दिक्‌ अभी भी ( ॥.08०27 07 (8०08- 


॥9 ) जिसमें दन्दवस्थ नहीं हैं, परन्तु होने का उपक्रम मात्र कर रहे हैं, वह है अस्मिता । 
अतः अस्मिता «75० ७१0७॥०] 7,0980 की ९ 


06209 । 
असित्यास्ति हि यत्‌ किच्चिन्‌ सित्यात्मनि च॒ वैन्दवें । 
बहत्त्गेन महत्त्गेन हवनादुपशाम्पति ॥२८६॥ 


अस्‌ + मि “>> अस्मि । अस्‌ >न्‍्यत्‌ किचित्‌ अस्ति । मि*>वैन्दव आत्मा में । 
( विशेषत: जप में ब्रह्मास्मि भावना ही रही है, यह भी देखो ) 'धै७ (मि )०० 
आत्माधिकरण +> 5९[ 85 छ0णं: ०/ व ए्शिशालर बात 2 ए०-का्रांगा. 
उस वैन्दव आत्मारूप अग्नि में निखिल अस्ति को ऋतं बृहत्‌ तथा सत्यं महत्‌ रूप से 
हवन करने पर है उपशम । इस हवन से आत्मा की वैन्दव भावना का निषेध होता 
है । साथ-साथ 'अस्ति” की बृहद-महद्‌ भावना का भी समापन होता है । 

वृह न म्‌+$अन्‌*ब्रह्म । आत्‌ + म -- अनु “» आत्मन । इन दोनों समीकरण 


में भावना करो । 


ब्रह्मा त्मानोी.. मनित्यन्ती ममात्रमनितीत्यत: । 
आत्मा ब्रह्मेव तादात्त्यादाधारत्वबुहत्वयो: ॥२८७॥ 
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ब्रह्म तथा आत्मा, इन दोनों के अन्त में है मन्‌ । 'म्‌ मात्र अनिति, वत्तेमान 
तथा और कोई विशेष नहीं है, इससे यह सूचित होता है । अर्थात्‌ आत्मा का जो 
आत्‌' रूपी रक्षराधारतत्त्व है, एवं ब्रह्म का बृह रूप से जो बृहत्त्त है, वह इस 'मन्‌! 
में तादात्म्यपरिनिष्ठित हो गया । आत्मा कहता है “'आनन्दरूप में सब का आधार 
कु । ब्रह्म का कथन है 'सत्रूपेण मैं सब कुछ होकर तथा व्याप्त होकर हूँ ।” मन्‌ 
कहता है “बस' मैं चित्‌ रूप से, “आधारमानन्दमखण्डबोध'” रूप से तुम दोनों 
का तादात्म्य कराता हूँ । यह मिलन है आनन्द तथा सत्‌ का, बोधरूप चित का । 
यही है त्रह्मास्मिहवन । इसी में उपशम । 
२४, सो5हमित्युपरम: ।॥ 
सो5हम्‌ यही मन्त्र है उपरम्‌ ॥। 
शन्यं समेति पूर्वो यः शूनन्‍्य>ूच शिवभद्दयस्‌ । 
सर्गकिज्चित्वबीजं यदकिज्चिदितिलक्षणम्‌ ॥२८८॥ 
धनर्णधारयो:. साम्यपुपशमालयश्चिरम्‌ ॥॥२८९॥। 
२१वें सुत्र में उपशम के लक्षण में 'शुन्यसमेता” की विवेचना ही चुकी है । 
शुन्य को दृष्टिप्रकारता में देखा जाता है। शून्य को “प्रपंचोपशमं “शिवमद्ठेत॑' दृष्टि 
से देखे बिना देखने की विश्वान्ति नहीं होती । इस इस प्रकार से देखने पर “आत्मा' 
का 'शेष' देखना होता है और निखिल प्रपच्च का पूर्ण उपशम हो जाता है । किन्तु 
इस “शेष” के प्रान्त में एक और शून्य है। शेष को पहले अनुत्तर कहा गया है । 
वह शून्य सर्वे-किचित्व का बीजमात्र है और स्वयं है आकिज्विदितिलक्षणम्‌? । यदि 
उपशम के “उप” का अथें सामीप्य मानें, तब इस शून्य की अवधि ( सीमा ) में जाओ । 
जैसे जप में पराव्यक्त बिन्दु में लय होना | सृष्टि में जो धन-कऋण धारा विपरीत मुखी 
रहती है, उसके निद्वन्द्समता स्थल को उपशमालय कहते हैं । अर्थात्‌ अनुत्तर स्थल 
के प्रान्त में जो शुन्‍न्यसमेत उपशम है, उसे शक्ति समाहार काष्ठा तथा सम्वेगसमता 
काष्ठा के रूप में साधने तथा प्राप्त करने के लिये कहा है ॥ एक में है विन्दुशुन्य ता 
पूर्णता और दूसरे में है नादसमता खण्डता । 
लक्ष्य करो कि यहाँ आलय छब्द लगा है। 
उकारान्तस्य दन्‍्तस्य प्राणस्प सुल्वृत्तिता । 
महाप्राणे हमित्यस्मिन्नाद विन्द्र कविग्रहे २९ ०१ 
स्थूले सृक्ष्मे च. सर्वत्रोयरतिरिति मन्यते । 
सो5हमो सूलवृत्तित्वमहमो . दन्त्यवृज्षिता ॥२९१॥ 
“ह? है कण्ठ्य अथवा मूल उच्चायें | स «« दन्त्य । अतः सो 5+>उकारान्त जो 
महाप्राण है, उस प्राण की मूल वृत्ति “हं! की ओर जा रही है। अर्थात्‌ प्राण की दन्त्य- 
बृत्ति, ओष्ठ्य “उ? की सहायता से प्राण की मूल वृत्ति :ह” की ओर चली । दन्त्यव॒त्ति 
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में सब कुछ का छेदपूर्वक ग्रहण अथवा त्याग होता है । 'स”>पिचित शक्ति । 'उ' के 
द्वारा इस छिन्न संचित प्राण का ह रूपी मूल महात्राण में आ+षंणी वृत्ति से संग्रह 
होता है । ?०फ्श, 9887976९6 8॥0 $०क९४९१ ॥5 पंगी९त॑ वात त4छ7 028०६ 
(० ३8 50ए7०९ 0 ०7९7. अब देखो, केवल 'हम्‌' । ह “प्राण का नादरूप, तब 
“हम” क्‍या है / नाद विन्दु का विग्रह । अर्थात्‌ 'हम्‌' में नादविन्दु सम्मिलित हैं । 
अब क्या मिला ? 'सो5हम्‌” कहने से स्थल में, सूक्ष्म में, स्वेत्र (कारण की भी 
उपलक्षणा में ) उपरति परिलक्षित होती है। स्थुल तथा सूक्ष्म में अतीत्यबृत्तिता उप- 
रम में होनी ही चाहिये । कारण में भी उस अतीत्यवृत्तिता की व्याप्ति हुई नित्यूढ़ 
शुद्ध उपरम अधिगत हुआ । नादविन्दु का यह “एक विग्रह”॑ विश्वकारणता का मूल 
स्थल है । इससे भी पार जाओ । 
अन्त में सो5हम्‌ की प्रतियोगिता में 'अहंस:' कहा गया है। इस आकृति के 
मध्यस्थल में पूर्वोक्त हूं! अवश्य है किन्तु मानो उसके आगे स्थित “अ” कहता है “तुम 
इस प्रकार से नादविन्द्रेकविग्नरह होकर मत रहो । निरन्तर विसजंनीय दन्त्य वृत्ति में 
जाओ । और उससे पुन: ं में छोटो ।” इस प्रकार से निरन्तर स्पन्दनाकृति होकर 
बन जाओ हंस: । इस प्रकार निरन्तर विश्वप्राण का आन्दोलन चलने पर “अ' 
कहता है “मैं अन्तराल में हें, क्या कहते हो ? मैं अन्तराल में मूल प्रयोजकरूपेण 
स्वयं रहता हूँ । 
२५. सवमेंव प्रणवेन ॥ 
एक प्रणव के द्वारा ही ( प्रशान्तवाहितादि उपरम-उपशम पयेन्‍त ) सब कुछ 
हो जाता है ॥ 
सहाविति पक्षयुग्कत्वे सोहहहमोमेव जानीहि । 
अन्यपक्षकमायं स्थादात्मपक्षकमोम परम्‌ ॥२९२॥।। 
आहार्यपक्षकाणि स्यु धीमहि विहेनम: । 
भागत्यागपक्षकन्तु ब्रह्मास्मीति विचारणां ॥२९३॥ 
यदि 'सहो को प्राण का पश्षयुग्म मानो, उप्त स्थिति में सोऊहं ० ऊँकार + 
इन दोनों में यही विशेष है । प्रथम अन्यपक्षक तथा प्रणव और स-ह पक्षद्वव निरपेक्ष 
होकर आत्मपक्षक। प्रथम में स तथा ह रूपी दोनों विशेष प्रकार की प्राणनवृत्ति की 
अपेक्षा करना होगा | ( 669शा6त॑श्ा०४ णा 06० [प्राए/075 ) | प्रणव में अन्या- 
वेक्षा नहीं है । इसीलिये प्रणव है आत्मपक्षक । वह अपनी करू, नांद तथा विन्दु पे 


ही इत्तिमान रहता है । 5०॥ 069०7067६ धीमहि, विद्यहे, नमः, में आहारय॑पक्षता 


रहती है । इनका अपना-अपना पक्ष छुड़ाओ | अनुकुल, उपकारक अन्य-अन्ध पक्ष का 
अध्याहार करना होगा। ॥20कथा0३ा ता ३०णायंतह़ 0. ३००णवााए़ एछ0,ं- 
#ए6 एा०॥०0॥8 अर्थात्‌ यह मन्त्रादिख्पेण स्वतन्त्र वृत्तिमतु नहीं होता। अंगरीभाव से 


जपसूत्रम्‌ ३०५ 
नहीं प्रत्युत मन्त्रादि के अंग” रूप से प्रायश: विनियुक्त होता है । अन्त में “ब्रह्मास्मि' 
प्रभुति में अंगित्व अवश्य है, अर्थात्‌ मन्त्रादिरूपेण पूर्णाड्ग होने पर भी भागत्यागांदि 
द्वारा मठावाक्यादि का शोधन आवश्यक हो जाता है। क्योंकि बीजमन्त्रादि की तरह 
इन सबमें व्याहरण का प्राधान्य नहीं है, प्रत्युत अनुष्यान का ही प्राधात्य है । अनु- 
ध्यान सम्यकत: होने के लिये असंभावना, विपरीत भावना का त्याग होना चाहिये 
और हानोपादान रहित तत्वभावना का उदय होना चाहिये । [२९०१त४८व०॥ ० ०ा- 
320०0०79॥779 +8०६075, 800 (:0727ए९॥०७ ० [68 80०0०07वा79 ६8005. 


इन चार प्रकार के सपक्षत्व धर्मावच्छिन्न में प्रणव का श्रेष्ठत्व है, क्योंकि 

प्रणव है आत्मपक्षक । समस्त की वृत्ति व्यापारवत्ता श्रणव में ही संग्रह-समधिक्कत 
है । प्रणव > प्र +नु, यह स्मरण रक्‍्खो । 

माया लक्ष्मीश्च लभ्येते धीमहीत्यस्य मन्धनात्‌ । 

विद्यहे इत्यतो बोजं बागमवं नससो नस: ॥ २९४ ।। 

ध्वीमहि' मन्त्र के मन्थन में माया बीज “हों तथा लक्ष्मी बीज “श्री! सार- 
रूपेण आविभूंत है । इस प्रकार विद्यहे के मन्‍्धन में वागभव 'एं!'। नम: के सन्थन 
में नमः । दुग्धादि में घृत सूक्ष्म तथा व्याप्तरूपेण रहता है । मंथन से संहत्‌ होकर 
आविर्भत हो जाता है। यहाँ इस उपमा को याद रक्‍्खो । धीमहि में माया शक्ति 


एवं 'श्री” के सन्निवेश की गंभीरता से भावना करो। 'विद्यहे में है विशेष विद्या 
श्ाक्ति । 


ब्रह्मास्मीति सहाकामो5फकासो5फकामपताशखिलस्‌ । 
विहाय. कासकासित्वसकासकासता शसः ॥ २९५ ७ 
ब्रह्मास्मि में महाकःमबीज “क्लों? निगूढ़ता से रहता है । क्यों कि ब्रह्म अकाम 
होने पर भी अस्मिता रूपेण “अखिल अकामयतु' है। तुम जब तक इसका महावाकप 
रूपेण आश्रय करोगे, तब तक भाग त्याग के विलोम में तुम्हे अकामरूपता में लोटना 
होगा । कामकामित्वरूप “अस्प्रि! का त्याग करके अकामकाम होने पर है उपशम । 
प्रशान्तवाहिता5कारात्‌ सम्प्रसादश्च व्याप्यते १ 
उपरतिरुकारेण मकारान्तिजू तिधु ता ॥॥ २९६ ४ 


प्रणव के “अ! में प्रशान्तवाहिता तथा सम्प्रसाद व्याप्त रहता है । “उ' में 
उपरति, “म? में निव॒ ति छता है । 


परप्षोपशमाय स्यु नॉदविन्द्रादय: सनात्‌ ॥॥ २९७ ४ 


और नाद-विन्दु-परापारीणा अद्धेमात्रा में तित्य जो परमोपशम है उसे 
निमित्त जानो । 


सासान्यतो हाकारेण चोकारेण विशेषत: । 


सकारेण सघिथरचापि नादविन्द्रादिभि: स्वत: ॥ २९८ ॥। 
र्‌ 5 




















३०६ चतुर्थ अध्याय 


'अ में प्रपंच प्रत्यय का सामान्य: अपगम हो जाता है। “उ! में वह अपगम 
विशेषत: घटित होकर उपरति के उपयोग में आता है। “म' में मिथः अथवा 
परापरमाभिमुखीन जो सेतु है, उसका सन्धान मिलता है। यह सकल में (कला में) 
सापेक्ष उपयोग ( (०्रतंतणाथ #६7९४5 ) है । अर्थात्‌ परादि में उपयोग अब “म! 
में आकर “नहीं! भी हो सकता है। इसीलिये नाद-विन्दु-अद्धंमात्रा का सेतु पकड़ता 
होगा । उसका स्वत: अथवा निरपेक्ष उपयोग ! 

अब न्याससूत्र :--. 

१६. ग्राह्मग्रहणग्रहीतृसामान्याधिकरण्येन सामंजस्य न्यास: । 


प्राह्म-ग्रहण- ग्रहीता की समानाधिकरण में समञजसत! जिससे होती है, वह 
है न्यास ।। 


यतक्षिच्चिद्‌ गृह्मते वस्तु देशे काल उतान्यथा । 

तस्य यद्‌ ग्रहण यच्च ग्रहीत चिदचिन्मयम्‌ । 

अधिकरणसाम्पेन तेषां सौष्ठव संस्थिति: !। २९९ |। 

भूतो भावों भवो भावी न्‍याप्त इति चतुद्दिध: । 

अधिकर णसाम्पयं स्यात्‌ क्रियाकारकतुल्य्ता ॥॥ २३०० ॥। 

देशाधिकरण में, कालाधिकरण में अथवा अन्यथा ( सम्बन्धाधिकरण । में 
जो वस्तु ग्रहीत अथवा प्राह्म होती है ( 008058०१ 07 (0087540० ) उसका जो 
ग्रहण है ( ४कए०्ाथाञंता 0 (.०87007 ) है, एवं उत्तकी जो चिदचितमय 
ग्रहीता ( 0०/म्रांइट- ) है, यदि इन तीनों की ( अर्थात्‌ ग्राह्य ग्रहण-ग्रहीत यदि की ) 
समानाधिकरणता ( ॥॥ (0-छाधावा 7९]4६0ा ) में सीष्ठवपूर्वेक ( वा जद्काव7णाए 
76]५४०7 ) स्थिति होती है, तब यह कह सकते हैं कि उनका न्यास हो गया । 

यहाँ अधिकरणता का अर्थ॑ स्वेथा समव्याप्ति अवधि नहीं है, परन्तु अर्थ है 
क्रियाकारक तुल्यता । जैसे यदि क्रिया के छन्‍्द: को तनन्‍्त्र कहें, कारक के छन्‍्द: को 
यन्त्र एवं मंत्र कहें, उस स्थिति में तन्त्रच्छन्द: का यन्त्र-मन्त्र के छन्‍्द के साथ साम्य 
में रहता आवश्यक है। वैषम्य की स्थिति में अनिष्टापत्ति है । पुनश्च, तन्त्र-यन्त्र, 
मन्त्र के छन्‍्द को अभीष्टफल में या सिद्धिच्छन्द में सुषुमान्वय में लाना आवश्यक भी 
है । 50707 5्प्रांटत ६60 (88 386॥६ मत 


76475, 06 ॥656, 3847, 5प्रा।26 
(०0 (॥6 (6५7०१ रत, इसके लिये तीन 


व्यापार का प्रयोजन रहता है :- 

(१) क्रिया एवं कारक शक्ति को समतलू ( (०-८ ९ं९॥०ए ज (७ 86 
70[9॥6 सें ) में आना चाहिये। 

(२) उनके अनुपात आदि में सम्बन्ध सीष्ठव ((०0700070 47 7२९]३(॥०0॥) 
रहना चाहिय । 

(३) उनमें सत्ता, शक्तिमान एवं छन्‍्द की लघधिष्टविसृष्टता और गरिष्ठ 
सदृशता ( तुल्यता ) रहना चाहिये । 


जपसत्रम्‌ ह ३०७ 


जब तक ये तीनों योगायोग घटित नहीं हो जाते, तब तक ग्राह्मय-गहण-पग्र हीतृ का 
संकट, कलह नहीं कटता। अतः वे फलोच्रेश्य समूह समवेत नहीं हो पाते । उनकी 
संयुक्ति नहीं रहती । अत: अभीष्ठ संयोग भी नहीं रहता । 

यह साधित होता है न्याप्त से ! 

जैसे आणविक शक्ति को सृष्टि कम में रूगाया। केन्द्रीण संपोग अथवा 
वियोग से जो अतिप्रचण्ड शक्ति उत्पन्त हो रही है, उसका इस प्रकार से न्यास 
करना चाहिये कि तुम्हारे अभीष्ट सृष्टिकर्म में जो क्रियाकारक तुल्यता का सीष्ठव 
होना वांछित है, वह तुल्यता सौष्ठव आ सके । तुम्हारी सृष्टि ल्‍> मन्त्र अथवा यन्त्र 
किसी एक निरूपित शक्तिमान को जब तक प्राप्त नहीं कर लेता, तब तक तुम्हारा 
सृष्टिकार्य नहीं हो सकता ! अत: समस्या है कि यह केन्द्रीण प्रचण्ड शक्ति तुम्हारे 
अभीष्ट कर्म के अनुरूप कैसे प्राप्त हो ? जिससे प्राप्त हो, वही है न्यास । 

गणित आदि सभी क्षेत्र में न्यास का दृष्टान्त लेकर देखो । पूजा-जप आदि 
में जो न्यास है, वह भी ऐसी लक्षणा में आतः है। ॥ 8 शञ86 6४(४०79॥65 3 
2गा€्ञ्ए8, एणाठणावशा ठ॒590आ॥007 ० 6 (0065, 7 3907भाधा०५, 880था 
द्ा60 8००ा ज्ञात 7९४7०० 0 8 2५०7 0, लक्ष्य करो कि समस्त न्यास के 
में ये तीन धर्म क्रिया आदि अंग संस्था में होता आवश्यक है | 

(]) समतालिकता ( (०-9/शाशभा9 ) 

(2) समसार्थकता ( (०-०रींशं०7०५ ) 

(3) समच्छन्दोगता ( (०ा९ए९७॥०६४ ) 

ये सब मूलत: समस्त क्रिया-कारक-अंग समूह में स्पन्द सौषम्य के संस्ताधन 
हैं । जैसे अनेक यन्‍्त्रों को एक्यतानता में साधना पड़ता है। जपादि में एक ओर है 
तुम्हारा रक्त-मांस युक्त आधि व्याधि मन्दिर शरीर, दूसरी ओर है तुम्हारे मन्त्र की 
प्राणशक्ति तथा चिच्छक्तिरूपी गुरुदेवता तथा इष्टदेवता । इन दोनों के मध्य का 
समर्थ विनिमय “न्यास” के बिना कैसे होगा ? 

न्यासविधान अनेक प्रकार का होता है। वत्तंमान सूत्र में ४ मूछ विधि का 
उपदेश है, जैसे भूत, भाव, भव, भव्य ( भावी )। जो न्यस्त ( ४०००१ ) है 
उसमें जो पुनर्न्याप्त है उसे भूत कहते हैं । जैतते कोई यन्त्र एक प्रकार से बांधा गया 
है । उसे 'परख” कर देखा, सम्यक अभीष्टानुरूप बांधा तो है न ! इसमें आवश्यक 
दयोधन-पूरण की अपेक्षा भी रहती है । भूतनाथ के हाथों से बांधा जो यन्त्र है, वही 
है सिद्ध भूत | बाकी सब हैं भूतग्रस्त ॥ भावन्यास भर्थात्‌ जिस न्याप्त द्वारा हमारा 
अभीष्ट सुषप्र-समर्थ संस्था से भावित संभावित हो एछॉर6०एथ 50 88 ॥0 96 80- 
प्र, भवन्यास अर्थात्‌ ४ॉ०णा॥३, जिसके द्वारा अभीष्ट न्यास होता रहे । भव्य- 
न्यास 5> ०ीं००४४७ ०7 00०709] । जो उपयोग रूप से है किन्तु अभी भी वस्तुतः 
एवं कार्येत: है नहीं । जैसे तुस अपने बाग में किसी पुष्प का पौधा चाहते हो । यदि 





न ््ििओंँंं 
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३०८ चतुर्थ अध्याय 


फूल लगा एक पौधा बगीचे में लगाओ, तब है भूतन्‍्यास । ( फिर भी इसमें सावधान 
रहना होगा ) यदि बागान की मिट्टी तैयार करके बीज वपन करो, तब है भव्य- 
न्यास । पोधा अंकुरादिक्रमेण वधित होने पर है भवन्यास । सभी स्थल पर इस क्रम 


को पहचानों । 
तपः या भाव की अपेक्षा रखकर जो ऐकतान है, वह है न्यास । 


२७. ऋतमपेक्ष्येकर्तानं प्राणायाम: ॥। 
ऋतम्‌ की अपेक्षा करके जो एकतानता साधन है, वह है प्र शणणायाम ।। 
प्राण: प्रणीयते सर्व प्राणा: प्राण इहासते । 
महावायो वृत्तिमन्तो यथा स्थावरजज्भमा: ॥३०१॥ 
पहले अर्थसूत्र में देखा गया है कि प्राण के द्वारा ही निखिल अर्थ ( प्रमेय ) 
प्रणीत होता है। मुख्यामुख्य १४ प्राण ही एक प्राणब्रह्म में समाश्रित ( आसते ) हैं। 
कंसे ? जैसे स्थावर जंगम सर्वभूत महावायु में बृत्तिमान रहते हैं । इसके द्वारा केवल 
प्राण का व्यापित्व ही नहीं, प्रत्युत सर्वे भरणत्व को प्रतिपादित किया गया है । ब्रह्म 
ही है प्राण । इसकां क्‍या प्रमाण ( श्रोत ) ? *तस्माज्जायते प्राण:” इत्यादि वेदमन्त्र 
में बहुधा इस समीकरण का उल्लेख मिलता है। इस ग्रंथ में भी युक्ति के माध्यम से 


यह भ्रतिपादित हुआ है। यह भी दिखलाया गया है कि हंसवती ऋक्‌ का “ऋतंबृहत' 
भी प्राणब्रह्म ही है। अत: :--- 


एतस्माज्जायते प्राण इति प्राणं ऋतंब॒हत्‌ । 
तस्य छन्द ऋतच्छन्द: सप्ताइ्वों यो गभस्तिमान । 
प्राणापानों समों ऋृत्वा जुहयात्तावृताणेबे ॥३०२॥ 
ऋत बृहत्‌ रूप जो प्राण अथवा आदित्थ है, उस प्राणादित्य का स्व छन्द: 
ही है ऋतच्छन्द: । यही भवनव्यवहार निवंहण ऋतच्छन्द: ही गभस्तिमान 
| आदित्य ) के ससताइव रूप में कल्पित हुआ है। गायत्री प्रभृति छन्द सप्तक ही है 
सप्ताश्व । वेद के पुरुष आदि सुक्तों में पौरुष यज्ञ का पह छन्‍्दः ही मूल निर्वाहक है । 
यह हमने पहले ही विवेचित किया है । यह जो सप्तविध ऋतच्छन्द: है इसकी अपेक्षा 


में प्राणायामादि ( विशेषत5 प्राण अपान ) का जो ऐक्यतान साधन है उसे प्राणा- 
याम जानो । 


ऋतंबृहत्‌ रूप प्राणब्रह्मार्णव । उस अर्णं॑व में प्राण-अपानरूपी बृत्ति को समता 
में लाकर हवन करो ( जुहुयात )। यही है प्राणायाम ( आयाम “>परिसीमा अवधि 
वितान )। प्राण तथा अपान की समता के बिता इस प्राणब्रह्म का लय ही नहीं 
होता । प्राणब्रह्म ०० ऊँ-> छन्दोमाता गायत्री छन्द: । जब तक इसके साथ एकतानता 
में प्राण ( धन ) तथा अपान ( ऋण ) नहीं आते तबतक विषमता रहती है। इस 
विषमता का ह्वास करके व्यष्टिप्राण की अपास्तविषम द्ृत्ति को प्राणब्रह्म में लूयी- 
भूत करना ही है प्राणायाम । लयकमं हवन रूप से भावित होता है। जिससे सब 





नली 


जपसत्रम्‌ ३०९: 


कुछ 'समुद्रवन्तिः वही अव्याकृत प्राणब्रह्म समुद्र । व्याचिकीषं होकर इसमें जो 
सुषम अखण्ड स्पन्दरूपता है, वह है अणंव । पहले यह प्रसंग अनेक स्थल में भाषित 
हो चुका है । अणंव -- महाप्राण । 
प्राणो हिरण्पगर्भोष्यं वेराजों तनुमाश्चित:। 
तद्दतच्छन्द्सा  प्राण्यात्‌ प्राणायासपरायण: ॥३० ३।। 
वैराजतनु में हिरण्यगर्भे प्राणरूपेण अपने ऋतच्छन्द में महाप्राणनवृत्ति रूप 
से रहता है। प्राणायामपरायण होने के लिये इस हिरण्यगर्भ का ऋतच्छन्द में अन्वित 
होना आवश्यक है । जप तो प्राणायाम का सहज साधन है । इसमें कला के उदय- 
विलय में अपान-प्राण की समता स्थापित होती है । कला का नादरूय हो जाने पर है 
परसूक्ष्म अथवा हिरण्यगर्भ लय । कला तथा नाद दोनों ही का वेन्दवलूय होने पर 
परकारणलरूय । कला-नाद-विन्दु इन त्तीन का लूय होने पर है परमलूय । 
२८. सत्यमपेक्ष्य सामरस्यं सुलशुद्धि: ॥ 
सत्यम्‌ को उद्देश्य करके तत्सम्बन्धित जो सामरस्य है, वही है मूलशुद्धि ॥ 
पहले ऐकतान, अब है सामरस्य । 
यदास्ति हि महत्‌ सत्यं ज्योतिरसाम्ृताभिधम्‌ । 
छनन्‍्दसा स्वेन भाजेन प्रोत॑ विश्वेष्वबाधितम्‌ ॥३०४।॥ 
गायत्रीशिर: इत्यादि में “ज्योतीरसो5म्ृतम्‌” रूप से जो परमतत्व सूचित हुआ 
है, वह आविर्भाव में ऋतंबृहत्‌ सम्बन्धभाक होकर हो जाता है 'सत्यं महत्‌ । रस 
तथा आनन्द को मध्य में रखकर एक ओर ज्योति: ( चित्‌ ) दूसरी ओर अमृत 
( सत्‌ ) रूपी पक्ष ( 7.08०92। ) प्राप्त हो जाते हैं। ये दोनों पक्ष ऋतम्‌ का पान 
करते हैं ( ऋतं पिवन्ती ) अर्थात्‌ ज्योति: स्वरूप से आने का अथवा उससे अवतरण 
का एक ऋतं है । और सत्‌ स्वरूप से और एक ऋत्‌ है। 7॥6 ०९ ४४३ रा 
[70979]९602९, 370 (पर ज़वए 0 इल्थीरबांणा, 7॥शीा शात॑ 7९89 को मानों 
अलग करके कहना तुम्हारा ठीक इसी पथ पर चलकर मिलकर एक होता देखूं । मैं 
रसरूपेण तुम दोनों को एक कर लेगा । 8635 ग व] $8098०0707, ०075फ70॥04- 
0०] 0॥767/. रस के अतिरिक्त शोधनपूरण करने वाली अन्य साभग्रो नहीं है । 
रसपन्था: है श्रद्धा-भाव-भक्ति । 

“क्यों, क्या तुम राजी तो हो ! अच्छा सत्‌ ! तुममें ज्योति का 'य मिलित 
हो जाये । और तुम्हारे अमृत रूप से “अम्‌” उसमें मिले । क्‍या हुआ ? सत्यम्‌ । 
अमृत से अम्‌ ले लिया, बचा ऋतम्‌ । इस प्रकार से परम से सत्यम्‌ और ऋतम्‌ के 
'येनः का पृथकीकरण हुआ । इन राहस्यिक कथानक की व्यंजना को समझो । 

ज्योति का हृदय >-य ० रस । अमृत का अम्‌ «“रस | सत्यम्‌ में इन दोनों 
रस की समरसता । आगे वाले सूत्र में समरसता का प्रसंग आ रहा है। अब लक्ष्य 
करो कि निखिल विश्व में सत्यम्‌ ( ऋतं 'बृहत्‌! के समाव ) महंत्‌ । अर्थात्‌ निखिल 














लत 5 चतुर्थ अध्याय 


विश्व में 'सत्यं महत्‌” अपने स्व भाव तथा स्वछन्द में प्रोत है। 45 व हलाएभाए 
इश््वा2९त 2706. परांएटा539]9 वाशधधादशा। ए€77 0एी 06फ्राए! 704ए7९ 80 
एशाश।, सत्य के इसी स्वत्व ( 0जछ7765 छा गर्बापाढ बात ऊद्यालाा )से हु 
शुद्धि । सबंतः ओतप्रोत होने के कारण महत्‌ । 476 फ़गालए6 6 प्रांएटाइच्वा 
एण्४ 72८70प0७, सब प्रकार के विज्ञान-प्रज्ञान में यही 'सत्यं महत्‌” है साध्य एवं 
लक्ष्यरूप । और “ऋतं वृहत्‌' है साधन अश्ववा उपाय । 
व्याजविध्नादिविद्धानां वेरस्यस्थ निवत्तनम्‌ ! 
यन्त्रार्णा स्थलसुक्ष्मा्णां सामरस्यस्थ साधनम्‌ । 
मुलस्य वापि मूलेन शूद्धिरिति निगद्यते ॥३०५॥ 
यन्त्र तन्त्र-मन्त्र में व्याजविष्त आदि द्वारा जो वेध होता है, उसमे जनित 
वैरस्थ ( इसमें वेरुप्य-वैगुण्यादि भी आते हैं ) को कैसे उच्छिन्न करें ? और यस्त्रादि 
के स्थुल-सूक्ष्महप सामरस्य को कैसे साधित करें ? वैरस्थ -+0ां5887०९७७॥९ 08- 
' ००0, सामरस्य ७ 827९९80]6 ०णा००7त0&८८. इन दोनों का एक ही उत्तर है-- 
यदि यन्त्रादि को पूर्वोक्त 'सत्यं महत्‌' के अन्वय में छाया जा सके, उसके स्वव्वाव में 
स्व छन्द स्थिति आ सके तभी वह सामरस्य साधित हो सकेगा | स्थूल-सुक्ष्म में तो 
प्राप्त किया किन्तु मूल ( कारण ) की उपलब्धि नहीं हो सकी, अतः शाइवतिक सत्य 
प्ामरस्य नहीं हो सका । अतएव मूल के द्वारा मूल की शुद्धि सभी प्रयत्नों द्वारा 
करो | यह मूल शुद्धि ज्योति के “सोउ्मृतमेव” का साक्षात्कार हुये बिना नहीं होती । 
परम प्रपत्ति बिता यह स्थिति नहीं आती । 
सत्यस्य सामरस्यं तच शद्धिकर्म ह्ापेक्षते । 
सत्यमुपेक्ष्य. वेतथ्य॑ सत्यमपेक्ष्य. शोधनम्‌ ॥३०६।। 
शुद्धिकर्म मात्र में ही सत्यसामरस्यथ वी अपेक्षा करना होगा । जो सत्य की 
उपेक्षा करे, वह है वितथ | और जो बपेक्षा करे वह है शुद्धिशोधन । 
साधारण विज्ञान, अध्यात्म आदि सभी में इस वितथ शोधन को समझो, देखो | 
२९. ३४ ऋतञ्च सत्यञ्चेति जप: ॥ 
55 ऋततच्व सत्यच्च, यह है जपस्वरूप ।। 
3३७ प्रितति न्यासनेपुण्यमृतचासुभिरध्वरः । 
सत्समरसा शुट्स्त्रीष्पेक्षत्र हि. जप: ॥३०७।॥। ह 
35 के द्वारा धृर्वोक्त जो न्यास है, वह निपुणता से किया । “ऋत-च' के द्वारा पूवे- 
लक्षित प्राणयाग अथवा श्राणायाम साधित किया । सत्‌ समरसरूप पुर्वेकथित 'सत्यच्च' 


द्वारा शुद्धिसाधन किया । ये तीनों साध्रन जहाँ एकत्र हो जाते हैं, वह है जप । 


पुतश्च :-- 
मधुवाता 5५ न्यासो हंस इति चर योव्ध्वर: । 
तत्सवितुरिति [ विलन्त-शुद्धज्योतीरसामृ्ते ॥३०८॥ 


+ ५ उमा मी 0 


जपसत्रम्‌ २११ 
आप्पायन्त्विति वा न्‍्यासो विरजा इति चाध्वर: । 
असतो मेति शुद्धिश्व जपे सर्व॑ं समाप्यते ॥३०९॥ 
प्नइच--मधुवाता इत्यादि मधुमती ऋक ढा।ा वाल मे सु ओत-प्रोत 
है, यह भावना करके न्यास करो । तुम्हारा काय -वाक्‌्-मत भी मधुमय । हँस: शुचि- 
षत्‌ “7 *' ऋतं बृह॒त्‌' द्वारा श्राणाव्वर ( श्राणायाम ) साधित हुआ। यह भावना 
करो । इसके द्वारा प्राणरूपी हंस: अन्वित हुआ “तऋत॑ बृहत्‌ में। तदचन्तर पत्‌किचित्‌ 
वैरस्यादि के छिये क्लिन्त एवं कषाय का झुद्धिसाधत करो सविता के “वरेण्यं भर: 
के द्वारा । इससे जो विरस बिलन्न है, वह “भूष्ट हुआ । और उसका पुन: अमृतायन 
करो ज्योतिरसामृत द्वारा ! पसीना पोछने से ही तो काम नहीं होगा । अत: क्लिन्न 
को करो “'क्लीं नमः” । समझे ? 
अब “आप्यायन्तु” मन्त्र से करो ब्रह्मन्यास । विरजा मन्त्र से करो प्राण का 
ब्रह्मध्वर । “असतो मा! मन्त्र से करो ब्रह्मशुद्धि ' अब देखो कि जप में इन तीनों का 
समापन है । 'ब्रह्मशुद्धि! से ब्रह्म के वागादि भाव की भी शुद्धि सम्प्रादित होती है ॥ 
यदि परन्रह्म है तब “बहाणे शुद्धि! अर्थात्‌ ब्रह्म भाव से शुद्धि ! 
'तज्जपस्तदर्थेभावनम्‌” यह कंसे ? इसका २ सूत्रों में निर्देश है 
३०. ३७ तत्‌ सदित्यथेश्नावनस्‌ ।। 
“3७ तत्सत्‌” यह अथेभावन है । 
सावनभावनाभेद आद यावत्ष हि भावनस्‌ । 
दृढ़ा हि भावना तावद्‌ कार्या भावनसिद्धये ॥३१०॥। 
भावन तथा! भावना का भेद “आए में हैं। आए में व्यापत्ति तथा सीमा को 
जानो । अर्थात्‌ भावना शक्तिसामथ्ये में व्याप्त होकर जब तक एक काष्ठा तक नहीं 
जाती तब तक वह भावन नहीं हो सकती । समर्थ शब्द अथवा भाव के पूर्वोक्त 
लक्षण को पुन: याद करो। समर्थ में वाच्यवाचक का वस्तुृगत्या व्यवधान नहीं 
रहता । शक्ति का जो शक्य अथं है, वह शब्द के साथ-साथ अविचाभाव से वस्तुतः 
( 95 728] & 2००व३ ) प्राप्त हो तभी होता है 'अथंभावत” । इसका साधन है 
भावना । व्याहरण में विशेषत:। इसीलिये व्याहरण की शुद्धि समृद्धि के लिये 
भावना तथा वीयेपूर्ति आवश्यक है। “विद्यपा श्रद्धया उपनिषदा वा वीय॑वत्तर 
भवति ! | भावना को भावनसिद्धि के लिये दृढ़ बनाना होगा । 
सर्वभावमय विरृवं भावना या विजृम्भितस्‌ | 
पराइपरेति सा ज्ञेया परा या परसेष्ठिन: ॥ ३११ ॥। 
यह सर्वभावमय विश्व भावना द्वा॥ ही विजुम्भित है, भावतामय है । 
भावना के अतिरिक्त नामरूप आदि में विश्व का अस्तित्व ही कहां है ? तुम्हारा 
“अपना विश्व तुम्हारी भावना से ओतग्रोत ! वह विश्व अपर है अतः भावता है 


























३१२ । चत॒थ अध्याय 


अपरा । सभी पक्ष से जो विश्व है, वह विश्व पू्व॑ विश्व की तुलना में है पर ! 
उसकी भावना भी परा है। यह पराभावना है परमेष्ठि की विश्वस्त्रष्टा की । वे 
ईव्वर हें । 

3& सिति वाचक तस्य तस्य सदिति वाच्यता । 

> तत्‌ सदितिनिर्देशे त्रयाणाप्तेकलक्ष्यता ॥ ३१२ ॥। 
क्‍ ईश्वर का वाचक है ३ । सत्रूपेण वे ही वाच्य हैं। वे">तत्‌ । अत: 3* 
तत्सत्‌ द्वारा एक अद्वितीय सत्‌ ही रक्षित हो रहा है। जिनका वाचक है <*, वे 


सत्‌ स्वरूप हैं। वे ही अस्ति हैं ( भाति एवं प्रिय भी हैं। ) उनके अतिरिक्त और 


कोई भी सत्‌ नहीं है। अत: यह तादात्म्यसमीकरण इस त्रिविध के निर्देश से हुआ । 


अब यह चिन्तन करो कि जब तक यह तादात्म्यसमीकरण परिनिष्ठित नहीं 
हो जाता तब तक किसी जप का अर्थभावन नहीं हो सकता । भावना तो हो सकती 
है, परन्तु भावत नहीं होता । एक ओर नाम, दूसरी ओर नामी ।॥ वाचक एवं 
वाच्य, 55 और तत्‌ । इन दोनों -के मध्य में सत्‌ ( हैं, निश्चय ही हैं इस प्रकार ) । 
इस एकमात्र सन्धि का सन्धान प्राप्त कर लेने पर तो “वे नाम में ही हैं, नाम के 
अतिरिक्त नहीं हैं,” यह अन्वय व्यतिरेक सिद्धि साधित हो जाता है। अत: यही है 
अरथंभावन का मूल आधार ! 

भूतार्य भूयमानाथें भव्याथें चाप्युतान्यतः । 

तत्ताहपस्थ ह्यर्थस्य सत्तार्पेण. भावनम्‌ । 

तत्ता$विति च मात्राभ्यां सत्तामात्रे हि स श्रुवा | ३१३ ॥। 

अर्थ को भूताय्थे भूयमानार्थ अथवा भव्याथं अथवा अन्य किसी भी प्रकार से 
ग्रहण क्‍यों न करें, अर्थ वह है जो ततू, वह, वाचक अथवा नाम द्वारा उद्दिष्ट लक्षित 
हो । इस प्रकार से अर्थ॑त्व है तत्ताधर्मावच्छेदकत्व । तत्ता ( ४०७6॥655 ) जाति को 
यदि एक बृत्त मानो, तब अर्थ ( वाचक के सम्पर्क से ) इस बृत्त में आ जाता है। 
यदि वाचक को “यह! कहा तब अर्थ है “बह” । इन दोनों के मध्य में अन्तरीक्ष 
( व्यवधान ) रहता है, जिसके कारण वाचक-वाच्य का सभ्बन्ध रहने पर भी वे 
अभेदसत्ताक ( ॥6&॥000॥] व एशाएइ 0 5प्र05(६८०९ ) नहीं है । अर्थेभावन ०० 
अभेदसत्ताकत्व स्थापन । अर्थात्‌ जो तत्तारूप है, उसे सत्तारूप करना । 

इस भावन की भावना करो हवतरूपेण ! 


भ्रणव का अऊ ( ल्‍ओ ) रूपी मात्राहय से हवन करों। उ+ इतिब्ल 


अविति। किसमें हवन करोगे ? पहले नादसत्ता में, तब विन्दुसत्ता में, तब 
आद्यकलासत्ता में, अन्त में सत्तामात्र में | किसके द्वारा हवन करोगे ? “म! रूपी 
स्त्रुवा से । यहाँ 'म! बद्धंमात्रा उपलक्षण है। अत: अधेमात्रा ही शव है । 

“४ चतुथ भाग ससाप्त :« 








ह्ह्त 








मूल लेखक-स्वामी प्रत्यगात्मनन्द सरस्वती 
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जपसूत्र म--प्रथम भाग 72, 3. 400-"-00 
क्‍ |. 3. 750--00 
“जपसूत्रम- द्वितीय भाग 7. 8. 005-00 
_+. 3. 50--00 
जपसूत्रम--लुतीय भाग 7. 8. 005--00 
|. 3. 505-00 


&3--- प्ञप्नस्तू व्यस्त 
( चतुर्थ खण्ड ) 

ज्योति ही परम प्राप्तव्य है। ज्योति का जो हृदय है, वही है रस । 
तर अमृत रस कहते हैं। जपयज्ञ द्वारा 'सत्यम्‌? में स्थिति हो जाने पर 
'पम्‌ तथा सत्यम्‌ की समरसता आ जाती है । अब ऋतम्‌ भी अमृतरस 
_ सराबोर हो जाता है। यह है रसपन्था अर्थाव्‌ श्रद्धा-भाव तथा 
फ्ते की एकतानता । 

सृष्टि में एक ओर है सच्चिदानन्द परम सत्ता, दूसरी ओर है उसका 
तन्‍्त्र लीला कवल्य | इन दोनों का योजन कैसे होगा ? योजन होगा 
यज्ञ द्वारा। जप ही ब्रह्म का अधियज्ञ स्वरूप है। इस जगत्‌ रूप 
टीमि में भी जो अपने तत्व में युडजान-यू क्त बनाता है, वही है जप । 
में उदित-वितत नाद को विन्दु विलोन करते ही यह शान्‍्त उपासन 
यज्ञ प्रारभ हो जाता है। यज्ञ क्‍या है ? जो प्राण प्राणन रूप विश्व- ७: 
जन के मूल में समर्थ तथा स्वछन्द से युझूजान यूक्त बनाता है, वही 
पज्ञ। इस यज्ञ के अभाव में मानव तथा विश्व अपने मौलिक आगम 
गम को खो बैठते हैं। इसीलिए आदि पुरुष ने इस जपयज्ञ रूपी 
धयज्ञ को ग्रहण किया है। प्राण ही मुख्य अग्नि, हवि तथा हव्य है । 
| द्वारा प्राण यज्ञकमं का समापन होते ही “प्राणस्य श्राण” जो प्राणों 
भी प्राण है, वह मिल जाता है। यही है इस चतुर्थ खण्ड का सन्देश । 


“जपसूत्रमू--पचम भाग ( प्रेस में ) 
“जपसूत्रम्‌ षष्ठ भाग ( श्रेस में ) 
"लक क्‍ 2. 3. 400--00 +#. 3. 50-"00 
....ग्रारतोय व॒क्च्चा प्रकाञन 
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